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VORWOR T 

Die Botschaft Jesu lafit sich nicht in ab- 
gegrenzte Gedanken bringen : sie ist keine philo- 
sophische, auch keine ethische Lehre, sondern 
Sinn und Wahrheit unseres Lebens. Sie ist un- 
vergleichlich mehr, als was die Vorstellung von 
Religion umfafit und zu umfassen vermag. Nur 
eindringliche Selbsterkenntnis vernimmt den ein- 
zigartigen, mit nichts zu vergleichenden Grund- 
ton in der Botschaft Jesu. 

Dem Letzten und Hochsten gegeniiber ist 
Schweigen beredter als das Reden, und doch 
mufi zu rechter Zeit auch geredet werden. Nur 
soil unser Wort tiefes und letztes Schweigen in 
sich tragen. Die erlebte Freiheit wirkt, sowohl 
ausgesprochen, als auch verschwiegen. Sie ist 
das Geheimnis der in der frohen Botschaft wur- 
zelnden Erfahrung: ,,Nicht ihr seid es, die da 
reden, sondern der Geist des Vaters ist es, der 
durch euch redet." 

Ascona bei Locarno Marz 1928 
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Jesus und die Welt eine Einfuhrung 

Wenn ihr eine Wolke sehet aufgehen vom Abend, 
so sprechet ihr alsbald: es komnvt ein Regen, und 
es geschieht also. Und verm ihr sehet den Siidwind 
wehen, so sprechet ihr: es -wird heifl werden, und 
es geschieht also. Ihr Heuchler! auf das Antlitz der 
Erde und des Himmels versteht ihr euch; diese Zeit 
aber, vtie kommt es, daft ihr euch nicht darauf 
versteht? Warum urteilt ihr nicht auch uber euch 
selbst was richtig ist? Luk. 12, 5457. 



1st der innerste Sinn der Worte Christ! nicht 
iiberaus klar, trotz ihrer unergriindlichen Tiefe? 
Sie sind nicht fur Dialektiker und Logiker, sie 
sind auch keine Geheimlehre, sie erfordera keine 
besondere Vorbereitung, keine logischen tfbun- 
gen, keinen eindringlichen Scharfsinn, keine Ein- 
weihungen. Gar mancher ist gerade durch die 
dialektische Scharf e seines Verstandes, durch die 
KompHziertheit seiner zerlegenden Gehirntatig- 
keit und durch seine Neigung zu vielen Umwegen 
dem unmittelbaren Erfassen der Worte Jesu, 
die sich an Reinheit und Einfachheit der Seele 
wenden, wie abgestorben. Der ,,Welt" gefallt 
das Verwickelte und Getriibte, nicht das Ein- 
fache und Reine. Sie ist blind fur die leuchtende 
Wahrheit und ihre tiefste Klarheit. Das Kon- 
zentrierte und Gesteigerte des lebendigen Geistes 
redet nicht zu ihr oder sagt ihr iiberaus wenig; 
nur das Breite, das Peripherische, das Weitaus- 
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holende hat fur sie anregende Bedeutung. Die 
leuchtende Kraft lebendigster Erfahrung kann 
ihr Auge nicht ertragen. Sie ahnt nicht, dafi 
ihre Liebe zum tfberfliissigen und zum Hin und 
Her des Nebensachlichen friiher oder spater not- 
wendig von zersetzender Wirkung sein mu6. 

Christus fordert Intensitat der Selbsterkennt- 
nis, lebendige Weisheit, geistige Kraft. In seinen 
Worten glanzt das Gottliche unmittelbar: es sind 
darin keine logischen Schranken; es spricht aus 
ihnen kein miihseliges Erklimmen kiinstlicher 
Hohen. Was sich darin hinreifiend auftert, ist 
die bildende Macht des Gottlichen. Wer eine 
innere Beziehung zu diesen Worten gewonnen 
hat durch Lebenserfahrung, durch die Macht 
des Leidens und durch Selbstprufung dem 
ist klar geworden, was Gott und was die Bestim- 
mung des Menschen ist. Wer sein Inneres mil 
dem breiten Cberflufi des scheinbaren Gedan- 
kenreichtums und der endlosen Nebensachlich- 
keiten umgibt, verliert die Fahigkeit, den uner- 
schopflichen Inhalt und die strahlende Kraft der 
Worte Christi auf sich wirken zu lassen und von 
ihnen gesteigertes Leben zu empfangen. 

Der tiefste Gegensatz zwischen Ghristus und 
der Welt aufiert sich darin, dafi Ghristus inner- 
ster Friede, leuchtende Geistigkeit, unzerstorbare 
Lebenskraf t und geistige Gesundheit ist, wahrend 
die Welt Gebrochenheit an Stelle der Ganzheit, 
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Verganglichkeit an Stelle der Dauer und schein- 
bare Gesundheit, die im voraus den Keim der 
Krankheit in sich tragt, an Stelle der wahren 
setzt. In der Lebensauffassung, die die Welt als 
die hochste aufstellt, liegt Zerstorung, deren 
Grund den sich immer erneuernden Generationen 
verborgen bleibt. Das von neuem Aufgebaute 
wird durch die unausgleichbaren Widerspriiche, 
durch die erschreckende Verganglichkeit, die 
schon im Fundamente liegt, immer wieder zer- 
setzt und zerstort. Die Welt baut am Vergang- 
lichen wenn auch oft bis zu imposanter 
Turmhohe; sie vertritt nur einen Teil desLebens, 
weil sie fiber eine verhullte Ichsucht nicht hin- 
auskommt. Sie mufi sich der tieferen Einsicht 
und der vielseitigen Erfahrung verschliefien, weil 
diese eine Vernichtung ihres Scheins und ihrer 
bunt schimmernden Aufierlichkeiten waren. 

Auch die Welt kann sich mit dem Schim- 
mer der Oberflache nicht immer begniigen, da 
der Mensch irgendein Letztes und Hochstes selbst 
auf der niederen Ebene noch zu verehren den 
Drang hat. Diese Verehrung wendet sich aber 
einer vorgetauschten Hohe zu. Hier wird die 
Botschaft vom Kampfe urns Dasein verkiindet 
oder vom unbeschrankten Willen zur Macht, von 
der Berechtigung des verworrenen Trieblebens, 
von der Wahrheit der die Ideenwelt untergra- 
benden Relativitat, daneben von den ,,Zeichen 



und Wundern, die angestaunt werden", vom 
Glauben an den Fortschritt, an die alleinige 
Macht des Intellektes, an die organisierende 
Kraft der Gesellschaft, an das unerschopfliche 
Leben der ,,Kultur". Alle diese staunenswerten 
,,Wunder" bewegen sich im Kreise von Ent- 
stehung und Untergang: sie suchen die zerstoren- 
den Naturkrafte zu uberwinden und werden doch 
auf Umwegen friiher oder spater von ihnen 
iiberwaltigt. Was ist denn ein ,,Fortschritt", 
der dem Lichte entgegenzuschreiten vorgibt und 
doch dem Dunkel zutreibt? Weift er, was das 
Eine ist, das dem Menschen not tut? 

Das menschliche Dasein bewegt sich um einen 
unsichtbaren Mittelpunkt, dessen Erfassung die 
letzte und hochste Einsicht bedeutet. Wer diesen 
Mittelpunkt nicht erkannt hat, vermag nicht zu 
erfahren, was der Sinn unseres Lebens ist, und 
wird ihn in irgendeine Sinnlosigkeit verlegen. 
Was zu jenem Mittelpunkt hinzieht, muB ihm 
sogar Torheit und Lebensverneinung diinken. 
Seine eigene Lebensbejahung beruht auf Selbst- 
iiberhebung der in ihrem eigenen Lichte sich 
spiegelnden Klugheit, die entweder sich selbst 
geniigt und in ihrer Zweifelsucht verharrt, oder 
auf der eingeschlagenen Bahn mit dem vorge- 
tauschten Glauben an ein Vorwartsschreiten sich 
bewegt auf einer Flache, auf der alles Leben 
sich abzuspielen hatte. Es ist, als wenn der 
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Mensch in dem unendlichen Selbstbetrug eine 
ihn antreibende Kraft fande. 

Der tief e Gegensatz zwischen Christus und der 
Welt 1st der zwischen dem Verlangen, die Lebens- 
wahrheit in ihrem Kern zu erfassen, und der 
Lust an Selbstbetrug gerade dort, wo es das 
Wesentliche fur den Menschen gilt. Die Wahr- 
heitj die mit Entschiedenheit auf die Natur be- 
zogen und daher ,,objektiv" genannt wird, hat, 
naher geschaut, ihre Objektivitat nur immensch- 
lichen Denken. Da der Mensch nicht nur Intel- 
lekt ist, so mischen sich in seine objektiven Ge- 
danken, sobald sie in die Wirklichkeit eingrei- 
f en, auf sie iibertragen, auf das menschliche 
Leben angewendet werden, gar viele Regungen, 
die aus der ungelauterten Triebwelt, aus dem 
urspriinglichen Chaos emporsteigen. In ihrer 
Anwendung werden sie notwendig selbstisch, ver- 
derbt und verworren. Ganz anders ist die un- 
sichtbare Lebenswahrheit, die an ihren Friichten 
erkannt wird. Wer zu ihrer TJnerschutterlichkeit 
keine Beziehung hat, wird sie subjektiv, person- 
lich, mystisch, phantastisch, ja sogar selbstisch 
nennen, da sie ja von Menschen komme, die auf 
ihr personliches Heil bedacht seien und sich von 
der ,,Naturwahrheit" abwenden. 

Daft diese unsichtbare Wahrheit die hochste 
und daher die objektivste ist, weifi nur die 
innere Erfahrung, die zwischen dem Gelauterten 
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und Ungelauterten, zwischen Ganzheit und Ge- 
brochenheit zu unterscheiden vermag. In der 
Welt, wo nur das Sichtbare, die Macht, der Er- 
folg, das Geld angebetet wird, hat man fiir die- 
sen wesentlichen Unterschied kein Verstehen. Die 
unsichtbare Wahrheit will, daB der Mensch, der 
sie verkiindet, seinem verworrenen Ich absterbe: 
Wer diese Wahrheit vertritt, kennt keinen Ehr- 
geiz und keine Eitelkeit, denn er wird ganz von 
ihr beherrscht und fiihlt sich klein ihr gegen- 
iiber. Er kennt keine Herrschsucht und keine 
Selbstherrlichkeit, sondern nur stille, schopfe- 
rische Kraft, die dauerhaft im Unsichtbaren 
wirkt. Was ist denn der wahre Edelsinn anderes, 
als dafi der Mensch sich nicht iiberhebe, sich 
nicht in seinen Gedanken und Taten bespiegele? 
Der Mangel an Edelsinn aufiert sich ja gerade 
darin, dafi der Mensch alle geistige Kraft auf 
sich bezieht und wahnt, auf diese Kraft stolz 
sein zu diirfen. 

Die unsichtbare Wahrheit wird von dem Men- 
schen, in dem sie ihre Statte findet, als der 
scharfste Gegensatz zu allem ihn umgebenden 
Chaos, als das hellste Licht empfunden. Seine 
inneren Erfahrungen verscheuchen allmahlich die 
Nebel und die Kalte der Seele, und das Wesent- 
liche, das Wichtigste zieht wie eine neubelebende, 
umgestaltende Kraft in sein Inneres ein. Sein 
Leben bekommt einen unverriickbaren Sinn. 



Nicht umsonst vergleicht der Apostel diese um- 
walzende Geisteskraft einem kostbaren Schatze, 
der in einem irdenen Gefafte aufbewahrt sei. 
Diese Kraft kommt von oben, gehort nicht uns 
und steht in tiefem Gegensatze zum schwachen 
Leibe, dem alle Gebrechlichkeit anhaftet. 



Der Gegensatz zwischen dem Geiste, der uns 
nach oben ruft, und der Materie, die uns nach 
unten zieht, wurzelt tief im ganzen Dasein und 
gewinnt seinen hochsten Ausdruck in der Ge- 
genuberstellung von Christus und Welt, von Auf- 
erstehung und Kreuzigung. An dem weiten Ab- 
stand von Christus sucht die Welt die Unfolge- 
richtigkeit und Unzustandigkeit der vollen Lebens- 
wahrheit darzutun. Dem einen Zwiespalt, der 
hier notwendig in die Aufienwelt tritt, steht aber 
die tausendfache widerspruchsvolle Zersplitte- 
rung und bestandige Zerbrockelung des Geistes, 
we ihn die Welt erfafit, gegeniiber. Konsequent 
ware die Welt, wenn sie sich von den geistigen 
Hohen, von den Tiefen innerer Erfahrung, von 
Gewissen und von Sehnsucht ganz lossagte. Da 
sie aber zu Bruchstiicken des Geistes sich zu be- 
kennen genotigt sieht, so verwickelt sie sich f ort- 
\vahrend in Widerspriiche, in deren Darstellung 
und Ergrimdung das Denken sich wiederum 
dauernd ergeht. 



Der tief e Gegensatz zwischen Hohe und Nie- 
derung, zwischen Licht und Dunkel aufiert sich 
als seelische Warme und seelische Kalte, als 
hohe, edle Gesinnung und niederer Wille und 
Gewohnlichkeit. Wiewohl die Welt ohne die 
Verworrenheit des bunten triigerischen Scheins 
gar nicht denkbar ist, sucht sie doch der gei- 
stigen Wahrheit die Einfachheit des Instinktes, 
die Unschuld der natiirlichen Triebwelt entgegen- 
zustellen. Der Trieb ist scheinbar einheitlich, 
unschuldig und ungebrochen, und doch liegen in 
ihm die mannigfachsten Keime der Zersetzung, 
des Zwistes, des Machtgeliistes, der Vergewalti- 
gung. Aus dem Widerspruche der unsichtbaren 
Lebenswahrheit zur Welt entstehen hingegen die 
tiefsten schopferischen Wirkungen erneu- 
ernde Kraft, begeisternder Glaube, innerer und 
aufierer Friede. 

Wer die Lebenswahrheit erfahren hat, fuhlt 
gegeniiber dem unendlichen Raum, worin der 
Mensch nur ein Staubchen ist, die Sicherheit des 
(iber alle Zerstorung siegreichen Geistes, die Ge- 
borgenheit in der Atmosphare des Gottlichen. 
Wohl bemachtigt sich seiner oft auch Verzagt- 
heit auf dem weiten Wege zur Hohe, aber doch 
herrscht in ihm Zuversicht und gesteigerte Glau- 
benskraft vor. Es ist dies der deutlichste Aus- 
druck des Menschlichen im Anblicke des Gott- 
lichen. Ware in Christus Mensch und Gott nicht 



unzertrennlich vereinigt, so wiirde der Gott- 
mensch uns nicht so ergreif en und uns aus dem 
verworrenen Dunkel nicht so in die Menschwer- 
dung fiihren konnen. 

Unser Leben ist ein fortwahrendes Ringen 
zwischen Christus und der Welt. Das ist ja das 
Ratselhafte an unserem Dasein, dafi wir, ob wir 
es wollen oder nicht, irgendwie eine Hohe aner- 
kennen miissen, da wir nicht unten verharren 
konnen. Ware dieses Geheimnis nicht, so wiirde 
der Gottmensch fur uns nichts bedeuten. Dann 
wiirden philosophische Begriffe, blasse Gedan- 
ken des Kopfes uns geniigen. Gerade weil das 
Geheimnis an unsere innere Erfahrung fordernd 
herantritt und konkret in ihr begriindet ist, kon- 
nen keine philosophischen Mutmafiungen uns jfu- 
friedenstellen. 

Wer die unsichtbare Wahrheit erfahren hat, 
fiihlt zugleich in sich eine unversiegbare Quelle 
hochster Begeisterung. Aller Verfolgung, De- 
miitigung, Verkennung und allem Unverstandnis 
gegenuber bekundet er die Unerschiitterlichkeit 
eines geistigen Glaubens, die Sicherheit, daft die 
innere Welt unvernichtbar, dafi der Geist an den 
Zerfall unseres Leibes nicht gebunden ist. Aller 
hohere Heroismus entspringt dem Glauben an 
den Geist. Ghristus verkiindet das hochste gei- 
stige Heldentum: dieses hat nichts mit der 
Selbstbespiegelung im Raume der Weltgeschichte 
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zu tun, ist keine Verachtung des Lebens oder des 
Todes, keine trotzende Furchtlosigkeit, keine Ab- 
geschlossenheit des befriedigten Ehrgefiihls. Der 
Mensch steht hier dem ewigen Geheimnis gegen- 
iiber: den unermefilichen Forderungen Gottes 
an ihn. Das Unvollkommene sehnt sich nach 
Vollkommenheit, das Ungelauterte nach Laute- 
rung und nach einer Vollendung, die in den 
Schranken der Endlichkeit unerreichbar ist. 



Wer in die Nahe des Gottmenschen gelangt, 
kennt neben der erhohten Kraft das gesteigerte 
Leiden. Alle Hohe erfordert ja ein miihsames 
Steigen durch das Geroll der zerkliifteten Niede- 
rtmg. Unsere Aufgabe ist, aus dem Zerbrockelt- 
sein zur Ganzheit und Einheitlichkeit zu kom- 
men. Unser Leben unten ist bestandig von zer- 
storenden Machten umlauert. Was ist es ohne 
hoheren Ausblick? Erst durch die Opfer, die 
wir auf uns nehmen, wird auch das Leben der 
Mitmenschen gesteigert und zur Hohe gezogen. 
Nur der flache Optimismus, der uber das Tra- 
gische des Daseins hinwegsieht, kann die Not- 
wendigkeit des Leidens und des Opfers leugnen. 
Jedes Sicherheben iiber die mittleren Stufen 
setzt schon das Opfer voraus. Unser Leben, von 
einem hoheren Standpunkt aus geschaut, ragt 
iiber unser beschranktes Ich hinaus. Stellt doch 
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auch die uns umgebende Gewohnlichkeit an uns 
Forderungen, die sich mit unseren eigenen Nei- 
gungen und den Verworrenheiten unserer Ich- 
sucht nicht decken. Nur wer sein eigenes Leben 
verliert, kann es in Wahrheit gewinnen. 

Wichtig ist das Beispiel des Einzelnen, der 
den Andern mit seiner Glaubenskraft und Opf er- 
willigkeit vorangeht das ,,Salz der Erde". 
Seine Wirkung auf die Generationen ist unaus- 
bleiblich: ist er doch das Sprachrohr des Ewi- 
gen. Seine Stimme erschallt aus der Gegenwart 
in alle Zukunft als Aufforderung zur hoheren 
Einsicht und wahren Reife, zum Glauben an 
eine immer grofiere Reife des Menschenge- 
schlechts, ohne sie an einen bestimmten Zeit- 
punkt kniipfen zu wollen. Alles Dasein reift nur 
durch Leiden und Opfer. Ein Opfer aber ohne 
den Glauben an das Unvergangliche verliert 
seinen geistigen Hintergrund und ist sinnlos. 
Gleichwie Christus bei seiner Kreuzigung die 
Sicherheit hatte, erhoht zu werden, zu seinem 
Vater zuriickzukehren, um das Reich, das nicht 
von dieser Welt ist, fest zu griinden, so miissen 
auch wir die GewiBheit haben, daB unsere Hei- 
mat nicht in der Welt der Vernichtung und des 
immerwahrenden Verf alls, sondern in demReiche 
schopferischen Geistes, lauternder Freiheit und 
erlosender Liebe ist. 

In seiner Unwissenheit und Selbstzufriedenheit 
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mag vielleicht mancher wahnen, er bediirfe des 
Beispiels des Gottmenschen nicht. Aber Christus 
hat niemanden um Weg und Ziel befragt. Er 
leuchtete in das menschliche Dunkel, ohne zu 
fragen, ob es das Licht aufnehmen wolle. Von 
Christ! Kreuzigung ging die ungeheuerste Wir- 
kung fiir alle Zeiten aus. Mit dieser sich immer 
steigernden Wirkung ist die erhohte Gotteserfah- 
rung, das vertiefte Gerechtigkeitsgefuhl, die sinn- 
gebende geistige Regsamkeit, die Lauterung aller 
inneren Krafte, die Steigerung des Gewissens 
und die Anfachung der hellsten Glut begei- 
sternder Liebe verbunden. 



Von der Versuchung Jesu 

Und nachdem der Teufel mil aller Versuchung 
zu Ende war, verlieft er ihn bis zur Zeit. Und 
Jesus kehrte in der Kraft des Geistes zuriick. 
Luk. 4, 1315. 



Die zrwiespaltige Wirklichkeit lernen wir durch 
Versuchungen und seelische Kampfe kennen. 
Wir erfahren, daft im Leben eine uns fremde 
Macht waltet, die uns von dem Quell innern 
Lichtes und innern Friedens, vom ,,lebendigen 
Gott", von unserer wahren Bestimmung abzu- 
lenken sucht und uns durch Griinde, die auf 
einer gewissen Stufe einleuchten, in ihr Reich 
hiniiberzuziehen bestrebt ist. Wer mit alien pein- 
vollen Widerspriichen und tragischen Gegen- 
satzen verbunden ist und nach Hohe und Frei- 
heit ringt, kennt die Macht des Scheins, die 
oft so konkrete Gestalt annimmt 3 daft wir sie 
fur den Inbegriff der Wirklichkeit, fur den 
Inhalt unseres Daseins halten. Wo die Lebens- 
wahrheit nur gebrochen erfaftt wird, dort stellt 
sich die versuchende Negation notwendig ein, 
unserer Neigung zur Selbstbespiegelung oder 
unserer Freude an der schweren Bedachtigkeit 
formalen Denkens schmeichelnd. 

Der Zwiespalt des Daseins die konkreteste 
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Tatsache, aus der alle Unfreiheit und zugleich 
die uniiberwindliche Sehnsucht nach Freiheit 
entsteht verlangt nicht etwa eine Erklarung, 
sondern Uberwindung durch unsere innere Er- 
fahrung. Es 1st dem Menschen nicht gegeben, 
sich mit seiner innern und au&ern Sklaverei aus- 
zusohnen. Wir werden aber in den wiirdelosen 
Wirrwarr von Widerspriichen, Spaltungen und 
Teilungen hineingezogen, ja, unser eigenes Innere 
ist voll wirrer Bruchstiicke und Dunkelheiten. 
Davon kommt das Schwankende, Unbestimmte, 
Unsichere, Abhangige, Unruhige und Friedlose 
unserer Natur. Wir wissen, daB unsere Bestim- 
mung auf der Hohe liegt, und wir verharren 
wenn nicht in der Niederung so doch in der 
erniedrigenden Mittelmafiigkeit; wir verlangen 
nach dem Quell reinsten Lichtes und empfangen 
nur gebrochene Strahlen, die von uns noch ge- 
triibt werden. Wir ahnen, daft wir unserer Be- 
stimmung nach nicht zum Tierreich gehoren, 
und strauben uns doch gegen Menschwerdung, 
als wenn eine dunkle Macht uns nach unten 
ziehen wollte. Es gibt niemand, der das Gegen- 
satzliche in sich ausgeglichen, die haJBlichen Mifi- 
klange zu reinen Harmonien, das Zerbrochene zu 
einer Ganzheit gestaltet hatte. Es gibt keinen, 
der sein Inneres von den Schlacken des Zweifels 
und der Negation ganz gelautert hatte. Und was 
wir durch Selbstpriifung in unserm Innern fin- 
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den, zeigt sich uns allzu deutlich auch in der 
Auftenwelt. 

Die Natur spricht laut von einem ununter- 
brochenen Kampf urns Dasein, dem das Pflan- 
zenreich, das Tierreich und alles Lebendige un- 
terworfen ist. Zugleich ist es, als wenn die tiefe 
Unruhe der Kreatur sich nach Beschwichtigung 
ihres Unfriedens, nach StiUung des ihr inne- 
wohnenden Grauses sehnte. Wir ahnen, daft der 
Kampf urns Dasein nicht das Letzte sein kann, 
daft er iiberwunden werden mufi. Und was \vir 
im Reiche der Natur sehen, tritt uns uberall 
auch im Zusammenleben der Menschen ent- 
gegen: welches fortwahrende Beben, welch hart- 
nackiger Kampf der Einzelnen, der Gemein- 
schaf ten, der Volker und der Rassen ! Wie ge- 
heimnisvoll ist nicht das Blutvergiefien, das auch 
in Zeiten scheinbaren Friedens unter der leichten 
Hiille der Versohnungsworte und der abgeniitzten 
Ausdrucksweisen flacher Humanitat vorbereitet 
wird. Wie setzen wir uns damit auseinander? 
Sollen wir mit ungerechtfertigter Cberlegenheit 
die Wertlosigkeit des Daseins feststellen? LaBt 
sich eine solche Feststellung, die ja kalte Selbst- 
zufriedenheit voraussetzt, mit unserm Denken, 
geschweige denn mit unserm Fiihlen und Ge- 
wissen in Einklang bringen? 

Einseitige Gedanken haben mit der geheimnis- 
vollen Weite, Tiefe und Hohe unseres Lebens 
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gar wenig gemein; dessen Anforderungen wen- 
den sich an den ganzen Menschen, nicht an 
Bruchstiicke von ihm. Was 1st alle kurzsichtige 
Verneinung oder oberflachliche Bejahung ge- 
geniiber den Schauer einflofienden Abgriinden, 
in denen alle Werke, die unsere Vemunft und 
anser Wille hervorgebracht haben, grausam ver- 
schlungen werdenl 

Von der uneingeschrankten Wirklichkeit, von 
der durch keine Hiillen selbstzufriedenen Den- 
kens vermummten Lebenswahrheit aus offenbart 
sich uns die innere Welt Jesu in ihrer Endgiil- 
tigkeit und gottlichen Unerschutterlichkeit. Sie 
offenbart sich uns nicht nur als Aufhellung des 
sinnlosen Kampfes und der Zerrissenheit der 
Kreatur, der widerspruchsvollen und erniedrigen- 
den Pein, sondern zugleich als unversiegbarer 
Quell schopferischer Kraft. 

Dem Erwachen zum Lichte geht aber not- 
wendig ein Zustand voraus, in dem das konkrete 
Sein des Widersachers, des Versuchers tins zur 
unumstofilichen Erfahrung "wird: Nichts sagt 
uns so zu wie sein Aufruf zum Leben, wie seine 
Lebenslogik, der ein abgeloster Teil unseres In- 
nern um so williger zustimmt, als sie unsern 
Tatigkeitsdrang anspannt, unserer Selbstsucht eine 
Richtung gibt, unsere Gebrochenheit und Nich- 
tigkeit unserm Auge verhiillt. 
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Dem tiefsten Bewufttsein Jesu von seiner Be- 
rufung, von seiner Gottessohnschaft, von der 
unverbriichlichen Einigung mit Gott als seinem 
Vater, geht sein Versuchtwerden durch den Wi- 
dersacher voraus. Sonst wiirde Jesu Worten nicht 
ihr besonderer Klang innewohnen; seine Bot- 
schaft wiirde nicht so konkret, klar und doch 
unergriindlich zu tins reden: Hat sie doch ihre 
tiefsten Wurzeln in der vollen Wirklichkeit, in 
der Gegensatzlichkeit der menschlichen Natur, 
ihrer ratselhaften Sehnsucht nach Erlosung aus 
den entwiirdigenden Fesseln. Wie der Inhalt 
seiner Botschaf t, so lafit sich auch der seiner 
Versuchungsgeschichte nur aus der Fiille der 
Lebenserfahrung erfassen. 

Die Versuchung Jesu 1st der tinvergleichliche 
Ausdruck fiir all die Reihen einzelner Versu- 
chungen, denen das menschliche Innere fort- 
wahrend ausgesetzt ist. Der Kampf zwischen den 
Machten des Lichtes und denen des Dunkels in 
uns selbst wie in der Aufienwelt ist unbestreitbar. 
Wir habea unsere Wurzehi in derErde: ausErde 
gemacht, wird der gebrechliche, vergangliche 
Teil von uns den Elementen wiedergegeben. In 
der irdischen Hiille, in der Materie, leuchtet und 
gliiht ein Licht, das nicht nur das widerspruchs- 
volle Diesseits erhellt, sondern auch auf eine 
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Hohe iiber den Widerspriichen hinweist. Wie 
soil das schopferische Licht mit den unser 
Inneres verwirrenden und verdunkelnden Schat- 
ten in Einklang gebracht werden? Wir fiihlen 
qualvoll den Widerspruch zwischen den For- 
derungen der Hohe und dem Dunkel, das sich 
unseres Lebens bemachtigen mochte. Wir kon- 
nen uns weder fiber sie hinwegsetzen noch sie 
hinwegdekretieren. Nicht nur die Materie, son- 
dern auch das sie begleitende Dunkel fordert 
uns ununterbrochen zu einem Ringen mit ihnen 
heraus. Jesus setzt sich mit den konkreten 
Lebensmachten von Angesicht zu Angesicht aus- 
einander, nicht mit dialektischen Begriffen, in 
denen der Widersacher so stark ist, nicht mit der 
WiBbegierde, deren zersetzende Kraft der schau- 
enden Reife durch alle Hiillen aufs deutlichste 
entgegentritt, sondern vom Wesen, von der Be- 
stimmung des Menschen aus. Der untern Wirk- 
lichkeit steht eine starkere Wirklichkeit, dem 
Widersacher steht Gott gegeniiber. Wiirden wir 
die Niederung in ihren Erscheinungen erkennen, 
wenn wir nicht etwas in uns triigen, das dariiber 
hinausragt? Ein Hoheres mu6 da sein, um das 
Niedere zu erfassen. 



Der Versucher, der Trager aller Versuchungen 
und alles Widersachlichen, aller hellscheinenden 
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und doch zersetzenden Logik, kennt nur Neben- 
wege, dialektische Umwege, Entfesseln des Den- 
kens, um es in Selbsttauschungen hineinzuver- 
wirren. Er 1st der Schopfer aller ,,ismen" und 
aller gesteigerten Phantasmen, aber auch der 
aller Skepsis, zugleich aller zugespitzten Verall- 
gemeinerungen und ihrer Anwendung auf die 
menschliche Wirklichkeit. Kann denn Absonde- 
rung und Abgezogenheit Lebensfiille sein? 

Jesus lafit sich mit dem Versucher in kein Ab- 
wagen des Fur und Wider ein. Das ist seine un- 
vergleichliche Kraft : sein Inneres, ganz auf Gott 
gerichtet, lafit keine Spaltung zu; er sieht dem 
Leben auf den Grund. Der denkende Mensch dis- 
kutiert fortwahrend mit sich selbst und mit sei- 
nen Mitmenschen; er zerbricht das Leben und 
die Wahrheit in Stiicke; er fiihrt eine Theorie 
gegen die andere ins Feld, nachdem er ein Heer 
von Gedanken gesammelt hat, um damit das der 
andern zu bekampf en. Was disputierbar ist, bleibt 
stets ein von der geheimnisvollen Ganzheit ab- 
geloster Bruchteil. Die voile Lebenswahrheit wen- 
det sich an unsere regenerierte Willenskraft, 
an das lebendige Beispiel. Selbst wenn wir eine 
hohere Stuf e erklommen haben, konnen wir noch 
immer nicht umhin, uns in Widerlegungen hin- 
einziehen zu lassen, wobei unsere Einseitigkeiten 
und Blofien hervortreten. Nur die hochste Geistig- 
keit, die alles souveran iiberschaut und einen tin- 
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erschiitterlichen Mittelpunkt hat, lafit sich durch 
keine Ansturme der Dialektik aus ihrer gesam- 
melten Ruhe bringen, hinter der aber bewegteste 
innere Erfahrung sich verbirgt. 

Der Versucher 1st der unerschopfliche Fra- 
ger. Er weifi, daft der Mensch entweder zur 
Starrheit, zur Versteinerung seines Innenlebens, 
oder zum fortwahrenden Fragen neigt. Es um- 
geben uns von alien Seiten Probleme, grofie und 
kleine, die uns wie unser eigener Schatten ver- 
folgen, als wenn unsere Bestimmung ware, Fragen 
hervorzubringen, um sie nicht zu beantworten. 
Der Versucher kennt unsere Neigung, um die 
wichtigsten Probleme herumzugehen, sie vom Ura- 
kreis aus grell zu beleuchten und uns selbst in 
diesem gebrochenen Lichte zu betrachten. Weil 
wir uns vom Mittelpunkte so weit entfernen, 
kann uns die umwalzende Erfahrung nicht zuteil 
werden. Wer sie hat, redet davon nicht in der 
Sprache dialektischen Denkens, nicht in abgezo- 
genen Worten. Nicht seui Kopf, nicht seine 
Zunge redet davon, sondern sein ganzes Wesen; 
und was er sagt, ist auch nur eine Andeutung 
dessen, was in seiner Fiille mit Worten und 
Gedanken nicht ausgesprochen werden kann. 1st 
doch die Gottessohnschaft Verkorperung des 
LebensgeheimnisseSj nicht Zergliederung des- 
selben. 
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Der Versucher richtet an Jesus die Frage, in 
die viele Fragen eingeschlossen sind: wenn du 
Sohn Gottes bist, das starkste Bewufitsein von 
deiner gottlichen Abkunft hast, so zeige, was die 
Materie ist, an die alle Kreatur gebunden bleibt. 
Bist du etwa Gott selber, der Schopfer der Ma- 
terie, der uber ihr steht, von ihr ganz unabhan- 
gig? Bist du nicht ein Mensch, aus Materie ge- 
schaffen gleich alien andern? Und magst du 
durch dein Bewufitsein iiber ihnen stehen, sie 
durch die dir eigene Cberwindungskraft hoch 
iiberragen, so wird doch auch deine Geistigkeit 
eine Grenze aufweisen: wenn es dich hungert, 
mufit du darauf bedacht sein, deinen Hunger zu 
stillen, gleich alien andern. Dafi es dich hungert 
und diirstet im eigentlichen Sinne des Wor- 
tes zeigt das nicht deine Verwandtschaft mit 
der Tierwelt? Der Stoff tragt in sich seine 
festen, unerschiitterlichen Gesetze, die auch du 
in ihrem Wesen nicht verandern kannst, wenn 
du sie auch vielleicht durch Steigerung deines 
Geistes zum Teil durchbrechen wirst. 

Ich ahne, dafe dir alle Selbsttauschung fern- 
liegt; deshalb darf ich dir in meiner niichternen 
Sprache alles sagen, was ich denke. Gesetzt, du 
konntest vierzig Tage des Fastens in der Wiiste 
verdoppeln, verdreifachen. Es kommt ja dabei 
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nicht auf die Zahl an, wiewohl sie den Menschen 
so bedeutungsvoll diinkt. Und noch ein anderes: 
Du willst die neue Botschaft als Sohn Gottes 
zu den Menschen tragen. Kennst du die Men- 
schen so wie ich sie kenne? Ich stehe ihnen 
naher als du. Was sie am tiefsten angeht, am 
starksten bewegt, ist doch die Stillung ihres 
Hungers und ihrer niedern Sinnlichkeit, keines- 
wegs die Botschaft von einer ihnen unzugang- 
lichen Wahrheit. Ist das menschliche Geschehen 
nicht ein Kampf um das stiindliche und tagliche 
Brot, bewegt es sich nicht um das unerschiitter- 
liche Gesetz des Hungers? Vermagst du dieses 
Gesetz aufzuheben, das Brot in voller Gerechtig- 
keit unter die Menschen zu verteilen? Und wenn 
du es auch konntest, so wiirdest du gewahr wer- 
den, daft die Gier der menschlichen Natur un- 
ermefilich ist und daft all ihr Geluste, die Viel- 
gestaltigkeit der Ichsiicht annehmend, niemals 
befriedigt werden kann. Auch dem liegt ein un- 
erschiitterliches Gesetz zugrunde, hart wie Stein. 
Ist es dir gegeben, Steine in Brot zu verwandeln? 
Kannst du die Harte des menschlichen Herzens, 
die durch den Kampf urns Dasein noch gestei- 
gert wird, erweichen oder gar vernichten? 

Mit tiefem und hohem Blick iiberschaut Jesus 
alle Schlufifolgerungen und verborgenen Mog- 
lichkeiten, die der Frage des Versuchers inne- 
wohnen. Seine Antwort lautet einfach und unab- 
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wendbar, dafi der Mensch hienieden nicht vom 
Brot allein leben konne, sondern von jeglichem 
Worte, das aus Gottes Munde komme. Nur wenn 
wir Gott stets in unserm Gesichtskreis behielten, 
konnte auch die Brotfrage gelost werden: sie ist 
nicht auBerlich, materiell, sondern mit der gan- 
zen Beschaffenheit der menschlichen Natur un- 
losbar verwachsen. 

Jesus bereitet sich auf die Begriindung seines 
Reiches vor, von dem aus die wesentlichen Fra- 
gen ihre Erklarung und Losung finden. Dieses 
Reich ist mit klarster Festigkeit von dem be- 
schrankten Diesseits getrennt. Einmal begriindet, 
muft es auf das Diesseits unsichtbar und doch 
mit konkretester Deutlichkeit zuriickwirken ; ohne 
die materielle Tatsachlichkeit auch nur im ge- 
ringsten in Abrede zu stellen, wird die von ihm 
ausgehende Kraft in die menschliche Wirklich- 
keit eindringen. Von der Verworrenheit des Dies- 
seits aus kann ja keine einzige Lebensfrage auch 
nur auf geworf en, geschweige denn gelost werden. 
Zeigt sich nicht schon im Aufwerfen einer auf 
unser Leben sich beziehenden Frage der Gegen- 
satz zwischen niederm und hoherm Dasein? Ist 
die Brotfrage nur eine Frage des Brotes allein 
und nicht vielmehr ein Ineinandergreifen ver- 
wickelter Beweggrunde aus der materiellen und 
der geistigen Welt? 

Der Versucher tritt an Jesus mit einer zweiten 
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Frage heran, in der ebenfalls viele grofie und 
kleine Fragen beschlossen liegen: Du bist der 
Sohn Gottes, also schopferischer Geist. Priife 
dich aber tiefer. Wenn du wirklich inkarnierter 
Geist bist, so wird es dir leicht fallen, den Be- 
weis dafiir zu erbringen: Stiirze dich von dieser 
Hohe herab. Solange deine Gottessohnschaf t nicht 
auf die Probe gestellt ist, du mit ihr keine Ver- 
suche gemacht hast, wird dein Selbstbewufitsein 
fur die priifende Vernunft doch nur Einbildung 
bleiben. DaS das menschliche Dasein keineswegs 
ein unversiegbarer Quell des Geistes ist, belehrt 
dich die mit deiner Vernunft auf s engste verbun- 
dene Materie. Ist dein Geist wesenhaft, selb- 
standig, dann sollte es dir nicht schwer fallen, 
es dadurch zu beweisen, daft du an deinem 
Leben keinen Schaden nimmst, auch wenn du 
dich hinabsturzest von dieser Zinne. Damit ware 
auch der Beweis fiir das Wunder erbracht. 
Gleich den Menschen kann ich das Wunderbare 
in der Schopfung nur dann annehmen, wenn 
seine Wirkung gezeigt und bewiesen wird. Du 
wirst spater erfahren, daft grade diejenigen, an 
die du dich zuerst wenden wirst, materielle 
Wunder und Zeichen von dir verlangen werden. 
Jesus lafit sich auch diesmal in keine Weit- 
laufigkeit des Denkens ein; bringt doch jeder 
Schritt auf dem Wege eines solchen Denkens 
die Seele in einen Zustand des Schwankens, so 
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daB sie nur zu bald vom Zweifel in sein Netz 
von Widerspruchen eingefangen wird und ihre 
innere Wurde dann Stuck fur Stuck einbufien 
mufi: Unwillkiirlich begibt sie sich auf den Weg 
des Versuchers; sich in seine Griinde hinein- 
denken und sie mit gleichen Griinden widerlegen 
heifit doch, mit ihm auf der gleichen Ebene zu- 
sammen sein. Und lassen sich denn seine Griinde 
auf dieser Ebene so widerlegen, dafi sie ihm ein- 
leuchten? 

Auch diesmal zeigt sich die ganze gesammelte 
Geisteskraft Jesu; in unerschutterlicher Entschie- 
denheit weist er den Versucher mit dem Worte 
zuriick: ,,Du sollst den Herrn, deinen Gott, nicht 
versuchen." Gott hat nicht unserm kurzsichtigen 
Denken sein Dasein zu beweisen. Der geheimnis- 
volle Ursprung alles Lebens, die lebendige Ganz-r 
heit kann nicht durch menschliche Gedanken- 
splitter erfafit werden, sondern nur durch frag- 
lose Hingabe, durch glaubende und gehorchende 
Liebe. Ohne Gott ware die Welt doch nur voll 
dunkler, huschender Schatten. Die gottliche 
Leuchtkraft geht allem Leben voran, ist der In- 
begriff alles Sinnvollen, Schopferischen, Beja- 
henden, Befreienden. Die Menschen sind aber 
eher geneigt, das undurchdringliche Dunkel und 
die starre Ka'lte der grauen Stof flichkeit an den 
Anfang alles Lebens zu setzen und sich ihren 
Wirkungen hinzugeben. Der Versucher weifi es 

25 



aus genauer Beobachtung : geben wir denn nicht 
dem Fernsten den Vorrang vor dem Nachsten, 
dem Verwickelten den Vorzug vor dem Einf achen? 
Das 1st das seltsame Ratsel unserer Natur: wir 
nehmen unsere Zuflucht zu Starrheit, Kalte 
und Wiirdelosigkeit, um nur nicht an den uner- 
schopflichen Geist, den Spender des Lichtes und 
der Warme, den Quell wahrer Begeisterung, zu 
glauben. Den verwickelten Gedanken des Ver- 
suchers folgen die Menschen, insbesondere die 
geschulten und iiber die Zusammenhange des 
Daseins nachdenkenden, eher als den einfachen 
und machtigen Worten, die gottlichen Sinn ent- 
halten. 

Die Kompliziertheit, mit der der Versucher an 
dasLeben herantritt, um es durch Zersplitterung, 
durch Selbstbespiegelung, durch Wiirde vortau- 
schende Selbstuberhebung zu vernichten, weist 
die hoheitvolle Geschlossenheit Jesu mit unver- 
gleichlicher Stille zuriick. Die unerlafiliche Be- 
dingung zu einem sinnvollen und wiirdigen Da- 
sein ist: dafi man Gott nicht versuche, daB man 
sich in keine Gedanken und Griibeleien iiber das 
Wesen und in Zweif el iiber den Willen Gottes ein- 
lasse, dafi man nicht bei den damonischen Kraf- 
ten in der Niederung weile, dafi man Fiihlen und 
Denken nach oben richte, das Innenleben rege, die 
Glaubenskraf t wach erhalte, auf die Stimme Got- 
tes im Innern demutvoll horche. Dann stellt 
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man kerne Versuche mit seinem eigenen Ich und 
mit dem Leben der Mitmenschen an. Durch 
seinen Wahn stiirzt der Mensch nur in den Ab- 
grund seiner eigenen Leere. Liegt doch die 
grofite Gefahr darin, daft die uns angeborene 
Zweiheit im Namen einer abstrakten Einheit 
noch weiter gespalten, in unzahlige Bruchteile 
zerfallen wird. Den in der Beschaffenheit unse- 
rer Natur tief begrundeten Zwiespalt vermag 
nicht unser Denken aufzuheben, sondern nur die 
Inkarnation Gottes. 

Der Versucher geht mit einer dritten Frage 
an Jesus heran, in der die letzten Grande zusam- 
mengefafit werden, um seine innere Welt zu er- 
schiittern. Es ist die starkste Versuchung: wenn 
du Sohn Gottes bist, geboren vom schopferi- 
schen, alles Leben in sich schliefienden Geiste, 
so muftt du es durch Werke beweisen. Die dir 
innewohnende gottliche Kraft deines Vaters muB 
Gestalt annebmen, wie alles Schopferische. Ver- 
ehren doch die Menschen den Schopf er Himmels 
und der Erden in seinen Werken, in den Ge- 
setzen des Weltalls, die sie zu ergriinden und zu 
erfassen suchen. Welche Werke willst du hie- 
nieden erschaffen? Ich ahne, es werden nicht 
solche der Kunst oder solche des Wissens sein, 
denn diese konnen auch andere vollbringen, die 
nicht dein SelbstbewuBtsein und deinen Geist 
haben. Und doch muft dein ganzes Trachten und 
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Wollen auch in die Aufienwelt treten. Ich ahne, 
soweit mir Ahnung verliehen, dafi du den leben- 
digen Menschen zum Stoff und zum Ziel deines 
Wirkens gewahlt hast. Wie willst du es aber ge- 
stalten? Ich kann mir ein soldi es Wirken nur 
als das Schaffen der grofien Gesetzgeber oder 
Feldherren denken, denen die Menschen als ihren 
geborenen Fiihrern gehorchen, weil dieser Ge- 
horsam ihrer Natur entspricht, aus dem verbor- 
gensten Punkte derselben entspringt. Du mufit 
also einen tiefen Ehrgeiz in dir tragen, einen 
unbandigen Tatigkeitsdrang, der dich in die Ge- 
schehnisse des Menschenlebens unabloslich ver- 
flicht, so daft du in ihnen und mit ihnen stehst 
und fallst. Die grofie Kraft, die du dir zutraust, 
kann sich ja auch nicht anders als nach aufien 
ergiefien, wie jede Naturkraft sich eine Richtung 
sucht, einen Weg bahnt. Du wirst dann weder 
nach rechts noch links schauen und iiber die 
Folgen des von dir verursachten Geschehens dir 
keine Gedanken machen. Sind doch die Men- 
schen so beschaffen, daft sie ihre Energie, wenn 
diese wirklich grofr ist, nicht in sich behalten 
konnen und ihr stets einen Ausgang zu verschaf- 
fen suchen. 

Was wirst du begriinden? Doch wohl ein 
neues Reich innerhalb des Bestehenden, oder du 
wirst deinen Willen neuen Institutionen, neuen 
Gesetzen einpragen, die deinen Namen auf die 
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Nachwelt bringen sollen. Dann bin ich bereit, 
dir zu dienen, dann kannst du meiner Hilfe 
sicher sein: ich war bei der Griindung grower 
Reiche stets zugegen, ja, wie seltsam es auch 
klingen mag, auch die ruhmvollen Gesetzgeber 
konnten bei der Verwirklichung ihrer Absichten 
meine Nahe nicht entbehren nicht etwa bei 
der Durchf uhrung der grofien Umrisse, die mich 
im Gruride wenig angehen, sondern bei der Be- 
rucksichtigung der kleineren sich durchkreuzen- 
deo Linien und der so vielen Ausnahmen, so 
vielen Streitigkeiten der einzehien Ichheiten. 
Wenn du nun, wie ich annehme, mit Hilfe der 
Energie, die dir eignet, ein neues Weltreich ins 
Leben rufen willst, so vermagst du das nicht, 
ohne deine Beschaf f enheit mit der memen zuver- 
quicken. Dann aber bin ich berufen, dir einen 
Ausblick auf die Folgen deiner eigenen Absich- 
ten und in deine Zukunft zu eroffnen. Ich will 
dir die Herrlichkeiten der Welt zeigen, die dir zu 
eigen sein werden, weil du mich in dein Trach- 
ten und Wollen hineinnimmst, dich zu meinem 
Wesen bekennst und seine Wirkungen nicht nur 
nicht von dir weisest, sondern sie vielmehr in 
ihrer schopferischen Bedeutung anerkennst. Und 
je bedeutungsvoller sich mein Wesen dir offen- 
bart, desto anbetungswiirdiger werde ich dir er- 
scheinen: Du wirst in mir das Prinzip erkennen, 
aus dem all das entsteht, wonach du strebst. 
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Einfach und stark 1st auch da die Antwort 
Jesu: ,,Du sollst dem Herrn deinem Gott hul- 
digen und ihn allein anbeten. Entweiche, Satan!" 

Die Vereinigung starksten Selbstbewu&tseins 
mit tiefster Demut mufite dem Versucher un- 
begreiflich bleiben: wie soil Selbstiiberhebung 
den verborgenen Quell wahrnehmen, aus dem die 
Demut stammt? Das Gleichgewicht zwischen 
dem Sohn Gottes und dem Sohn des Menschen 
konnte durch nichts gestort werden und damit 
auch nicht die darauf beruhende Anchauung 
vom menschlichen Leben und von der mensch- 
lichen Wiirde. 

Und als der Versucher entwich, kamen Engcl 
zu Jesus und dienten ihm Boten von oben, 
von der Gotteshohe, gesammelte Krafte des Gei- 
stes, mit ihrem Lichte alle Dunkelheiten zer- 
streuend. 



Vom fleiche Gottes 



Das Reich Gottes kommt nicht mit Aufsehen. 
Noch wird man sagen: siehe hier, oder siehe dort 
ist es. Denn siehe, das Reich. Gottes ist invsendig 
in euch. Luh. 17, 2021. 

Niemand, der die Hand an den Pflug leget und 
ruckwarts schaut, ist tauglich fur das Reich Gottes. 
Luk.9, 62. 

Wenn Einer nicht von oben her geboren -wird, 
so kann er das Reich Gottes nicht sehen. Joh. 3, 3. 



Das von Jesus begriindete Reich erzeugt einen 
spannungsvollen Gegensatz zu alien Reichen der 
Welt. Jede sichtbare Gestaltung, jede Verwirk- 
lichung ist ja ein Abbruch am Wesentlichen. 
Das Hineinbauen des Gottesreiches in die Mitte 
der andern Reiche, die die Verganglichkeit und 
'den Verfall in sich tragen, bringt mit sich, dafi 
die urspriingliche Reinheit des Gottlichen durch 
aufiere Einwirkung getriibt wird. Das Unkraut 
ist unvermeidlicb. Geht doch der Widersacher 
in seinem Trachten und Tun auf Vernichtung 
oder Verdunkelung und Herabminderung der 
Geisteswirkung aus. Das reine Licht von oben 
erleuchtet die Finsternis, aber es findet auf Er- 
den keine Statte, wo es in seiner urspriinglichen 
Lauterkeit und voller Kraft scheinen darf. Der 
Mensch ware nicht eine ratselhafte Zusammen- 
setzung widerspruchsvoller Bestandteile, er ware 
ohne gewolltes Dunkel, wenn er das Licht von 
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der gottlichen Hohe willig und mil Hingebung 
aufnehmen konnte. 

Die Forderung Jesu, vollkommen zu sein, 1st 
die allerhochste und letzte, die je an den Men- 
schen gestellt wurde. Es ist ein Kennzeichen 
innerer Unreif e, diese Forderung fiir unerfiillbar 
zu halten; aber es zeugt von der gleichen Un- 
reife, iiber die Unvermeidlichkeit des Unkrauts 
auf dem Felde, auf dem der Geist sich anbaut, 
hinwegzusehen. Wie viele sind geneigt, an dem 
Gottesreiche zu zweifeln, weil es sich nicht in 
Reinheit verwirklicht, und das Unkraut so sehr 
den Weizen uberwuchert; wie mancher fuhltsich 
entriistet angesichts der vielen Trubungen, die er 
bei der Verwirklichung des Geistes wahrnimmt. 

Jesus wendet sich an die einzelnen Seelen, die 
er in das von ihm begriindete Reich ruft, um die 
ganze Wirklichkeit des gottlichen Geistes ihnen 
zu zeigen. Das Ringen um den Geist ist aber 
weit davon entfernt, ein eigensinniges, fanati- 
sches Kampfen fiir einen abgezogenen Gedan- 
ken zu sein. Denn gerade in jenem Ringen er- 
fahren wir nur zu bald, daft wir selbst keine 
Verkorperung des Geistes und der Wahrheit 
sind. Der lebendige Geist wendet sich ja an alle 
unsere inner en Krafte und schlieBt jeden Eigen- 
sinn und jede Beschrankung aus. Er fordert 
unbedingte Lauterung unseres Wollens. Mangel 
an lauterster Selbstprufung, der zugleich Mangel 
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an Einsicht ist, fiihrt nur zu einem Ringen um 
Einseitigkeit und Enge in der Erfassung unserer 
Bestimmung. Wie oft sind die eif rigen Knechte, 
in Verkennung der Absichten des Meisters, ge- 
neigt zu einem Obereifer bei der Ausjatung des 
Unkrauts, da sie sich den hohen Sinn des Wor- 
tes Jesu, man moge das Unkraut neben dem 
Kraute wachsen lassen, nicht vergegenwartigen. 

Nur auf dem Grande der Selbstpriifung ist 
Begeisterung fiir das Reich Gottes fruchtbar. 
Ubereifer ist doch nur unverantwortliches Ein- 
greifen in die Absichten des grofien Geheim- 
nisses und ein Herabziehen desselben in die 
Sphare der Mittelmafiigkeit. Erst wenn die Zeit 
der Ernte kommen wird, wird es sich zeigen, 
was Unkraut und was Weizen war. 

Dem Reiche Gottes wohnt eine verborgene 
Gerechtigkeit inne. Es ist nicht die des Gesetzes, 
die alles abwagen und abmessen zu konnen 
wahnt. Gar oft stellen wir die Frage: wo ist die 
Gerechtigkeit, da sie ja in der sichtbaren Wirk- 
lichkeit kein siegreiches Antlitz zeigt? Wer von 
den hoheren Forderungen des Gottesreiches 
durchdrungen ist, kann nicht die Frage auf- 
werfen, warum die verborgene Gerechtigkeit sich 
hienieden noch nicht verwirklicht habe. Das Zeit- 
liche verdunkelt unseren Glauben tind unsere Zu- 
versicht. Die Glaubensfcraft lafit die Frage nicht 
zu, wann das Reich Gottes anbrechen werde, 
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denn es ist inwendig in uns und daher auch 
trotz den Einschrankungen der Aufienwelt sicht- 
bar draufien. Daft das Reich Gottes doch nur 
fur die Auserwahlten sei, sagt uns oft der Zwei- 
f el, sich auf das geheimnisvolle Wort Jesu 
stiitzend von den Vielen, die berufen, und den 
Wenigen, die auserwahlt seien. Der Sinn dieses 
Wortes offenbart sich aber erst auf den hoheren 
Stufen innerer Reife und mufi vorher verborgen 
bleiben. 

Zum Reiche Gottes gehort Hingebung, Selbst- 
vergessenheit. Solange wir der Zweifelsucht eine 
Macht iiber unser inneres Leben einraumen, wird 
uns viel von der geistigen Kraft genommen. Wir 
konnen dann den Ruf, der an Jeden ergeht, nicht 
wahrnehmen, geschweige denn ihm folgen. Der 
Auserwahlte ist der, der den Ruf von oben hort, 
und dessen Gewissen wach ist gegen Einfluste- 
rungen und Umgarnungen des Widersachers. 

Das Reich Gottes beginnt unansehnlich, fallt 
nicht auf, ruft die Aufmerksamkeit der Men- 
schen nicht hervor. Allmahlich wachst aus den 
kleinen Anfangen etwas heraus, das wir nicht 
ahnten und auch nicht ahnen konnten. Und wie 
fiir den Einzelnen, so gilt es auch fur das Ganze. 
Wie unauffallig war die Wirkung des von 
Jesus in der Stille begriindeten Gottesreiches; 
wi'e unansehnlich waren die Anf angel Nur die, 
denen es gegeben war, die Wirkung Jesu unmit- 
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telbar zu erf ahren, hatten den Glauben an die 
UnermeBlichkeit der gottlichen Tat, des inkar- 
nierten Wortes. Je ausgeweiteter aber die Wir- 
kung des von den Hohen in die Mitte des Men- 
schenlebens herabsteigenden Geistes, um so gro- 
Ber ist die Gefahr, daB ,,fremde Vogel" sich in 
den Zweigen einnisten, daB Unkraut unter den 
Weizen gesat wird. Und doch bleiben die ur- 
spriinglichen Forderungen wirksam hinter aller 
VerauBerlichung und Verunstaltung wie die 
Sonne hinter dem Nebel, ohne die die Niede- 
rung doch der damonischen Kalte anhehnf alien 
wiirde. Es ist das Kennzeichen der Reife, daB 
sie durch den Widerspruch zwischen dem gott- 
lichen Geiste und seiner menschlichen Gestal- 
tung sich nicht beirren laBt. Sie meidet Ent- 
riistung und Unmut. Unreife neigt entweder zur 
Utopie oder zur Kleinglaubigkeit; diese eignet ja 
auch der Zweifelsucht und der die Lebenskrafte 
untergrabenden t)berreife. Nur utopisches Fiih- 
len und Denken wiinscht Vollkommenheit mit 
menschlichen, irdischen Mitteln herbei. Was der 
Geist will, ist nur den Stoff durchdringen, nicht 
ihn aufheben. 

Wann die sichtbare Welt in eine ,,neue Schop- 
fung" ubergehen wird, in welcher Stoff und Geist 
vollendete Gestalt annehmen werden das ist 
ein Geheimnis, in das einzudringen dem Men- 
schen verwehrt ist; seine Aufgabe hienieden 
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bleibt nur Erfiillung der an ihn gestellten For- 
derungen: der Wille Gottes 1st ja ebenso klar 
wie seine unermefiliche Schopfung geheimnis- 
voll. Offenbart ist uns nicht der Sinn dieser, 
sondern nur der Wille Gottes, die Leben erhal- 
tende Bestimmung seines Reiches. Gleich einem 
verborgenen Schatze will es entdeckt werden 
durch hingebendes Suchen, durch innere Erfah- 
rung. Kalte und berechnende Klugheit hatkeinen 
Blick fiir das Gottesreich, auch nicht der kri- 
tische Scharf sinn, der immer Mafi und Wage be- 
reithalt. Wer die Wirkung des Gottesreiches er- 
fahren hat, dessen Augenmerk wendet sich dem 
Wesentlichen zu, und alles Nebensachliche, Ge- 
wohnliche grenzt sich fiir sein Auge aufs deut- 
lichste ab. Was den meisten zusagt, ist ja das 
Mittelmafiige, das Nebensachliche, das Vergang- 
liche. 

Das Reich Gottes ist trberwindung des Mafces 
und der Zahl alles Bruchstiickartigen. Man 
mufi gliihendes Verlangen nach der Hohe in sich 
tragen, um Ganzheit zu erfassen. Wer aber den 
verborgenen Schatz entdeckt hat, tut alles, um ihn 
zu erwerben. Das Reich Gottes wendet sich an 
die innerlich fiir seine Forderungen Vorbereite- 
ten, an die nach dem verborgenen Schatze Su- 
chenden. Solange wir mit unserm Denken, Wiin- 
schen und Wollen nach auJBen gewandt sind, 
bleibt uns der Zugang zu ihm verschlossen. Die 
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Neigung zum Verganglichen ist die zum Mittel- 
mafi, zum Bruchstiick. 

Der Sinn fur das Unsichtbare ist allein schop- 
ferisch. Stets ist dem unsichtbaren Reiche der 
Sieg in einem tiefern Sinne sicher: friiher oder 
spater verleibt es sich der sichtbaren Wirklich- 
keit unauffallig ein, wiewohl es nach wie vor, 
trotz aller aufiern Anerkennung, in seinem We- 
sen nicht erfafit wird. Wer keine Beziehung zu 
ihm hat, wird entweder dem ZerflieBenden oder 
einer intellektuellen Starrheit anhangen. 



Das Reich Gottes ist entgegengesetzt alien Ge- 
bilden des sich selbst iiberlassenen Erkennens: es 
ist die Verwirklichung dessen, was dem Men- 
schen einzig nottut. Gerade den Scharfsinnigen, 
in ihrem Intellekte und seinen Spiegelungen sich 
Gefallenden geht die unvergleichliche Wirkung 
der Erscheinung und der Worte Jesu nicht ein. 
Die unmittelbare Beziehung zum Reiche Gottes 
erfordert Vereinfachung und Verinnerlichung. 
Denn was Ghristus verkiindet hat, ist Kern und 
Wesen. Wesenhaftes kann am Nebensachlichen 
kein Geniige finden. Wer das Hauptsachliche 
nicht will, dem werden die Worte Jesu ihren 
Sinn nicht offenbaren. Wer bei Bruchstiicken 
zu lange verweilt, dessen Blick fur das Ganze 
mu& getriibt, wenn nicht gar abgestumpft wer- 
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den. Er wird den Unterschied zwischen den 
Perlen, die auf dem Markte der Welt feilge- 
boten werden, und denen im Reiche Gottes nicht 
gewahr werden. Wer aber den unvergleichlichen 
Wert dieser erkannt hat, entaufiert sich aller 
andern Schatze. Und wenn er auch eine und die 
andere Perle, die ihm in der Welt zufiel, be- 
halt, so wird ihm doch der untrugliche Sinn 
nicht erlauben, ihren Wert zu uberschatzen. 

Die Pforte zum Gottesreich wird dorch die 
Erfassung der Lebenskonflikte, durch inneres 
Erschuttertsein geoffnet. Haben doch gerade die 
Scharfsinnigsten oft keine Beziehung zudenver- 
borgenen Machten, die im aufiern Geschehen 
wirken: ihre Erkenntnisse sind wesentlich ver- 
schieden von den Einsichten innerer Erfahrung. 
Unausfiillbar ist die Kluft zwischen der innern 
Welt Jesu. und der Verstandeslogik. Wahrend 
diese Jesu Worten und Gleichnissen fremd ge- 
geniibersteht, schlagen sie tiefste Wiirzeln in un- 
verbildeten Seelen: Das Wesenhafte offnet sich 
ihnen. Was der Geist fordert, ist ja vor allem 
das Zuriickdrangen alles Vorlauten in uns, auch 
aller Neigung zur Selbstzersetzung. Wessen Seele 
sich nicht willig dem Wehen des Geistes offnet, 
wird nie von ihm ergriffen werden. Oft miissen 
wir in Verzweif lung, mit dem Gef iihle letzten 
Verlassenseins an der Pforte des uns noch ver- 
borgenen Reiches pochen. 

38 



Das Reich Gottes wirft seine Netze aus. Wie 
die Menschen beschaffen sind, muft in die Netze 
mancher Schlamm mit hineinkommen. Nur das 
Abstrakte ist insofern rein, als es abseits von den 
Lebenskonflikten seine Statte hat. Die Wirklich- 
keit hingegen bleibt in ihrer widerspruchsvollen 
Zusammensetzung ratselhaft, und ihr Sinn wird 
nur dem Opfer offenbar. Neben jedem Tempel, 
der dem Geiste errichtet wird, finden sich so- 
gleich Verkaufer und Schacher ein. 

Jeder sichtbare Sieg des Geistes fiihrt Men- 
schen in seine Na'he, die nicht den Geist, son- 
dern nur den aufiern Erfolg schatzen, diesen 
zu ihren eigenen Zielen mifibrauchen und ihn 
mit Machtgeltiste vermengen: das Netz, vom 
Geiste ausgeworfen, fangt Reines und Unreines 
ein. Die Scheidung des Echten vom Unechten 
wiirde den Verbrauch der besten Kraft bedeu- 
ten. Wie nahe liegt die Frage an den Geist: wen- 
dest du dich nicht an Menschen, die in ihrer 
Gebrechlichkeit und zweifelsiichtigen Schwach- 
heit dich doch nicht wollen, ja dich von sich 
weisen miissen? 

Wann wird das Reich Gottes siegen? Eine 
Frage, die sich an die Schranken des Zeitlichen 
kniipft. In Wirklichkeit ist sein Herabsteigen 
in die Zeit und in den Raum schon eine un- 
erklarliche Gnade. 

Dem Ringen um das Reich Gottes ist keine 
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Grenze in der Zeit und im Raum gesetzt. Die- 
ses Ringen ist Inhalt und Sinn unseres Daseins. 
Jede Generation mufi, gleich jedem Einzelnen, 
das Ringen um inneres Licht und seelische 
Warme von neuem aufnehmen, um nicht damo- 
nischer Erstarrung zu verf alien. Sobald der gott- 
liche Geist, auf unerklarliche Weise vom Men- 
schen angezogen, auf die Erde herabsteigt und 
Menschenantlitz annimmt, gerat er notwendig in 
Gegensatz zu der irdischen Unzulanglichkeit: 
nicht nur begegnet er Nichtverstehen, sondern 
auch verfolgungssiichtiger Bosheitundunbegreif- 
lichem Hafi. Woher das Negative, Angreifende, 
Zerstorende, Damonische, woher die Niedrig- 
keit und Schlechtigkeit? Geistiger Heroismus 
ist auf das Bejahende, nicht auf das Problema- 
tische und Schwankende gerichtet: er hat seine 
Entscheidung getroff en, das Letzte gewagt. 

Es liegt in der menschlichen Natur, dafi sie 
nach Veranlassungen sucht, zu zweifeln, ins- 
besondere wenn der Geist in seinen Anforderun- 
gen unmittelbar werden will. Wohl sind Viele 
geneigt, seinen Wirkungen in der Vergangenheit 
anerkennend gegeniiberzustehen, aber nur unter 
der Bedingung, da> die Gegenwart davon ver- 
schont bleibe. Kennen doch die Wenigsten die 
Selbstverleugnung trotz ihrem zutagetretenden 
Verlangen, iiber sich selbst hinaus zu bauen. 
Hier liegt auch der Grund, warum die meisten 
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geneigt sind, Werk und Gesinnung zu trennen, 
zwischen Denken und Tun eine Kluft zu gra- 
ben. Bei aller selbstgefalligen Feststellung des 
Widerspruches zwischen Tat und Wort flofit 
ihnen doch schon der Gedanke an die Moglich- 
keit unbedingter Verkorperung des Wortes ge- 
radezu einen mystischen Schauer ein. 

Jesus wufite, dafi er aus der Zeit atistreten 
miisse, um in die Weite und in die Tief e zu wir- 
ken. Denn dem Menschen steht Halbheit, die ja 
mit dem Verstande erortert werden kann, weit 
naher, als was auf Schauen und Unmittelbar- 
keit beruht. Die innerste Erfahrung, die durch 
den verstandesmafiigen Ausdruck ihren eigent- 
lichen Inhalt einbiifit, muB verkannt werden. 

t)ber das Schauen Jesu hinaus laBt sich nichts 
vorstellen. Wer wahnt, es konne noch etwas 
Hoheres, eine noch wirksamere Verkorperung 
des Gottlichen hienieden geben, verrat einen 
Mangel an Selbsterkenntnis. Redet doch mancher 
von den Hohen und meint darunter nur eine 
sublimierte Mitte. Man mu6 einen Durst nach 
den verborgenen Lebensquellen haben, um zu 
ihnen zu gelangen. Nur innerstes Ergriffensein 
of f net uns den Sinn fur das von Jesus verkiin- 
dete Gottesreich. 



Von der verkorperten Freiheit 



Der Knecht hat seinen Plate nicht /ilr immer 
im Hause, der Sohn aber bleibt filr immer. Wenn 
euch nun der Sohn frei macht, dann -werdet ihr 
wirhlich frei sein. Joh. 8, 3536. 



Die Beziehung des Propheten zu Gott 1st keine 
des unmittelbaren Schauens. Der Prophet hat 
das sichere Gefiihl, inspiriert zu sein, das 
Gotteswort von der Hohe zu empfangen, um es 
zu den Menschen zu tragen. Er nimmt Opfer auf 
sich, aber sie sind im Bef ehle begriindet. Im 
Propheten ist Hohe des Blickes, innerste Noti- 
gung, aber seine Charaktergrofie kennt die Er- 
fahrung innerer Freiheit noch nicht. 

Jesus schliefit das Prophetische ab. Sein Be- 
wufitsein hat ein ganz andres Geprage. Er hat 
die unmittelbarste Sicherheit, in einer volUcom- 
men freien Beziehung zu Gott zu stehen. Die 
Grenze zwischen Gott, der ihn gesandt hat, und 
dem erlosenden Geiste in menschlicher Hiille 
wird von Jesus nicht verwischt, aber die nachste 
Nahe, die einigende Sohnschaft mit starkster 
Deutlichkeit gefiihlt und geauBert. Das Niedage- 
wesene tritt ungezwungen und unumwunden in 
die Erscheinung: das BewuiBtsein volliger Unge- 
triibtheit durch menschliche Verwicklung. Es ist 
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dies das Bewufitsein engsten Verbundenseins mit 
dem Wesen des Lebens. Zugleich ist es ein 
Stehen iiber dem Leben. Es ist, als wenn der 
Leib auf den Geist, der unmittelbar von Gott 
kam, keine Wirkung gehabt hatte. Wenn wir 
konkret den ganzen Inhalt, alle Moglichkeiten 
menschliclier Charaktere und die zwischen ihnen 
bestehenden Unterschiede erfassen, durch alle 
Stufen hinansteigen bis zu einer Hohe, wo unser 
Blick nicht weiter zu dringen vermag, so be- 
finden wir uns im Angesichte des Geheim- 
nisses, aus dem Jesus seine Berufung vomVater 
empfangen hat. 

Jesus ist sich wie Niemand sonst bewufit, dafi 
er das Wesen Gottes, nicht etwa seine auBern 
Gebote, durch sein Wirken vergegenwartige. Es 
ist nicht ein Red en von der Hohe, sondern der 
Zustand des Erhohtseins. 

Hatte unser Leben keine Bestimmung, so ware 
Gott ein Gott der Toten, nicht der Lebendigen. 
Gott ist es, der uns die Bestimmung unseres 
Daseins zeigt; erst wenn wir das gliihende Yer- 
langen haben, unser Leben bedeutungsvoll zu 
gestalten, das Ende mit dem Anfang zu ver- 
kniipfen, das Widerspruchsvolle in uns und um 
uns zu iiberwinden, die Gegensatze in Einklang 
zu bringen, erfahren wir, was der Wille Gottes 
ist. Erst die Lauterung unseres eigenen WiUens 
zeigt uns den Weg zur Hohe. Der selbstzufrie- 

43 



dene Mensch, der kein Gefiihl hat, von Geheim- 
nissen umgeben zu sein, bedarf nicht der Er- 
leuchtung von oben: das Zusammenleben mit 
den Menschen, ja mit seinem eigenen Selbst 
1st fur ihn kein Geheimnis, auch der Tod ist 
es nicht. 

In Wirklichkeit konnen \vir uns zum Leben 
nur so verhalten, da& wir darin entweder Sinn- 
losigkeit, oder eine Sendung erblicken. Jesus 
sagt, dafi, wer an ihn glaube, der glaube an den, 
der ihn gesandt habe; der Vater und er seien 
eins. Gott ist nicht der Gebieter, der iiber seine 
Befehle wacht und fiber ihren Sinn Aufkla- 
rung gibt. Jesus steht seinem Vater fraglos, in 
unbedingter Freiheit, in innerster Helligkeit ge- 
gentiber. Er ist sich seiner erlosenden Wirkung 
bewufit. Diese kennen die Propheten auch in 
ihren hochsten Inspirationen nicht. Der Pro- 
phet erhebt, Christus erlost. Nur der innerlich 
Erloste kann sich frei auf der Hohe halten. Wer 
neben der UnermeBlichkeit Gottes. seinen kos- 
mischen Zorn und hie und da auch seinen Ver- 
nichtungswillen spurt, der hat, trotz aller Kraft 
der Begeisterung, die gottliche Freiheit nicht: die 
Erhabenheit seiner Worte hat das Geprage einer 
mit dem Volksboden verbundenen Inspiration. 
Jesus dagegen offenbart Gott ohne gesteigerte 
Worte: Gott verbirgt sich fur ihn nicht hinter 
die Undurchdringlichkeit einer dichten Wolke. 
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Wer in den Lichtkreis Jesu tritt, der erschaut 
Gott in seiner Verkorperung: ,,Und wer mich 
schaut, der schaut den, der mich gesandt hat." 
Die Lebensgegensatze losen sich in den Gegen- 
satz von Gott und Nicht-Gott auf . 

Die tiefsten Einsichten kommen ungerufen: 
,,Umsonst habt ihr es bekommen." Lange arbei- 
tet sich unser Denken und unser Wille ab, lange 
pochen wir an der Pf orte des letzten Geheim- 
nisses. Unversehens, durch eine Gnade, wird sie 
geoffnet, und wir befinden uns im Angesichte 
der Lebenswahrheit. 

Wie Viele, ernst in ihrem Streben, gediegen in 
ihrem Wollen, gewissenhaft in ihrem Denken, 
vermogen Gott doch nicht zu erschauen: ihre 
Beziehung zum Hochsten und Letzten bleibt nur 
die des kuhlen Denkens oder die des sittlichen 
Wollens. Sie haben das Himmelreich nicht ge- 
sturmt; sie pochten an der Pforte nicht aus 
voller Seele, mit hingebungsvollem Herzen, mit 
alien Kraften des Gemiites. 

Zum Erschauen Gottes gehort weit mehr als 
sittlicher Ernst; es gehort dazu Sehnsucht, Feuer- 
taufe, nicht Gleichmafiigkeit besonnenen Nach- 
denkens, geebnete Ruhe des forschenden Ver- 
standes. In den Lebenswiderspriichen, die jedem, 
der sich mit ihnen konkret auseinandersetzt, als 
ein Labyrinth erscheinen, bediirf en wir der stark- 
sten Fiihrung. Die Tief e der Lebenserfahrung 
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zeigt uns die Unmoglichkeit, den geheimnis- 
vollen Anfang mit dem ratselhaften Ende in be- 
friedigenden Einklang, in sinnvolle Verbindung 
zu bringen: auch unsere Vernunft neigt zu 
Selbsttauschungen dort, wo es die Losung des 
Verwickelten, schopferische Zusammenfassung 
und sinnvolle Ausgestaltung des Fragmentarischen 
gilt. Wenn unsere Begriffe der Lebensfiille ge- 
wachsen waren, so wiirde sich das Leben mit 
dem Denken decken, und die augenscheinlichen 
Widerspriiche waren nicht. Unser Denken kommt 
aber gerade aus ihnen, jedenfalls betatigt es sich 
an ihnen. Kann all unser Wissen um die Er- 
scheinungen der Natur uns unsere Bestimmung 
zeigen? Je mehr wir den Menschen in seinen 
Charaktereigenschaften erkennen, je konkreter 
wir die Lebensgegensatze erfassen, desto klarer 
wird es uns, daft wir sie durch noch so ein- 
dringliches Denken in Einklang zu bringen nicht 
fahig sind. Und doch fordert es von uns das 
Gewissen. Unsere Vernunft selbst sagt uns, da6 
sie nur ein Werkzeug, ein Mittel zu einem hohe- 
ren Zwecke, ihr Licht nur ein geborgtes sei. Was 
die Hohen sind, von denen das schopferische 
Licht kommt, erfahren wir durch lauternde Ar- 
beit an unserm eigenen Willen, die eine unge- 
ahnte Kraft in uns wachmft die des Glau- 
bens als einer Yorbereitung auf das Schauen. Es 
ist dies ein innerer Zustand, in dem wir die Wir- 
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kungen Gottes wohl mit grofier Klarheit spiiren, 
seine Nahe aber sich uns noch nicht offenbart 
hat. Wir fiihlen unsere Beruf iing, aber wir 
horen noch den Ruf nicht. Unsere Worte sind 
dann zwar keine Begriffe mehr, aber doch noch 
nicht der Ausdruck des tiefen Schweigens, das 
weit mehr ist, als was Worte bezeichnen konnen. 
Wir wissen in diesem Zustand, was Unfreiheit, 
was Verdunkelung durch Herzensdiirre ist, aber 
wir haben noch keine Erfahrung von der die 
innere Welt in em ganz neues Licht riickenden 
Freiheit, die iiber Natur und Vernunft hinaus 
wirkt. Die Natur baut auf und zerstort: wohnt 
ihr doch neben Wachstum Krankheit und Tod 
inne, so wie auch der Vernunft neben Frucht- 
barem oft Verneinung und Diirre. 



Jesus ist die Unbedingtheit des Gottlichen 
den Menschen gegeniiber, die in der Verworren- 
heit ihrer Gegensatze das Leben wollen und 
doch f ortwahrend den Tod schaf f en und durch 
ihren innern Unfrieden Zerstorung auf Zersto- 
rung haufen, ihrer Bestimmung vergessend. Die 
an sie von Gott gestellte Aufgabe lost fur sie 
Christus, der daher sich selbst den Weinstock 
nennt: die inneren Krafte des Menschen sollen 
sich an ihm emporranken. Erst durch das gott- 
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liche Beispiel ist der Glaube an die Moglichkeit 
innerster Freiheit gekommen. 

Ohne das unerschiitterliche BewuBtsein gott- 
licher Freiheit ware Jesu Sendung und Bot- 
schaft nicht, und seinen Worten ware ihre Wir- 
kung nicht eigen. Er kannte die hinrei&ende 
Macht, die von ihm ausging, den umwalzenden 
Einflufl seines menschlichen Erbarmens. Die 
Vereinigung hochster Kraft, unbeugsamsten Wil- 
lens mit gluhendstem Mitfiihlen und tiefster 
Menschenliebe steht als unerreichtes Beispiel da. 

Der aus geheimnisvollem Quell ihm zustro- 
menden, durch nichts einzuschrankenden Macht 
sich bewufit, steigt er in die Sphare mensch- 
licher Verworrenheit herab, lebt in ihr, begegnet 
dem damonischen Dunkel, der unbegreif lichen 
Selbstiiberhebung des Intellektes und der starren 
Sitte, verkehrt in anstofterregender Freiheit mit 
Zolmern und Siindern, erhebt das Sundenbe- 
wufitsein und die Erlosungsbediirftigkeit hoch 
iiber alle Selbstgerechtigkeit und Sittlichkeit, 
heilt die Gebrechen der Seele, walzt das mensch- 
liche Innere um, zieht uns zu sich empor und 
offenbart durch seine Worte und Taten den Sinn 
der Menschwerdung. Er zerreifit die Schleier der 
Selbsttauschung, nimmt die Maske den Sophis- 
men des Verstandes und der Heuchelei des Her- 
zens, den falschen Erwartungen, Hoffnungen 
und Einbildungen. 
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Uneins mit allem triigerisclien Schein, ist er 
eins mit der wesentlichen Wirklichkeit. Sei- 
nen Jiingern sich mitteilend, weift er, dafi die 
von ihm ausgehende Wirkung von Licht und 
Warme unvernichtbar fur alle Zeiten sein wird. 
Er f iihlt sich eins mit der Bestimmung des Men- 
schen. Wer sich zu ihm bekennt, der ist wie eine 
Ranke an dem wahrhaften Weinstocke: ,,Jede 
Ranke an mir, die nicht Frucht bringt, nimmt 
Gott weg, und jede, die Frucht bringt, reinigt 
er, damit sie noch mehr Frucht bringe." 

Wort und Tat, dem Lichte zugewendet, haben 
keine Begrenzung. Die Aufforderung Jesu ist, in 
der Region iiber dem Nebel zu weilen, alles, was 
unsere Seele abstumpft oder sie krank macht, 
von uns ZQ entfernen, die heilende Wirkung in- 
nerer Freiheit zu wollen. Nicht von au&en ge- 
langt man in die Atmosphare Jesu: es gehort da- 
zu eine sich immer steigernde Innerlichkeit, tie- 
fes Verlangen, zwischen Denken und Wollen 
keine Scheidewande zu errichten, auf dem Wege 
zu den Hohen glaubensfreudig, mit ungebro- 
chener Zuversicht vorwarts zu schreiten. Wer 
vom Geiste Jesu heimgesucht worden ist, kann 
nicht mehr an einem bestimmten Punkte stehen- 
bleiben: Feuertaufe kennt keine Starrheit, keinen 
Stillstand. Dieser ist Selbstzufriedenheit. Von 
selbstzufriedenen Menschen kann keine Wirkung 
ausgehen. Sicherheit, die von der geistigen Hohe 
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kommt, 1st frei nicht nur von jeder Selbstge- 
falligkeit, sondern auchvon jeder Vergewaltigung. 

Von der Aufienwelt wird das Gewicht nach 
dem innern Menschen, seinem reinen und guten 
Willen verlegt. Unmoglich ist wahre Freiheit 
ohne Lauterkeit des Herzens. Durch die Zweiheit 
unserer Natur vermogen wir aber in den Ver- 
wicklungen der Aufienwelt unser Tun nicht rein 
zu erhalten: die unentrinnbare Gegensatzlichkeit 
laflt es nicht zu. Die peinvollen, tief in uns wur- 
zelnden Widerspriiche, die sich stets dem Be- 
wufitsein aufdrangen, sind in Jesu Lebensgefiihl 
gelost. Durch die Leuchtkraft des Schauens wird 
alles Verneinende iiberwunden. Wer der Forde- 
rung Jesu, ,,in ihm zu bleiben", folgen will, dem 
tritt das sonst verstreute Licht gesammelt ent- 
gegen. Das unvergleichliche Beispiel weist die 
halben Gedanken und die ihnen entsprechenden 
Worte zuriick. Nur an der verkorperten Freiheit 
kann unser Inneres in die Hohe wachsen: es gibt 
kein anderes Beispiel. Daher steht Jesus an der 
Grenze der Zeiten. 

,,In ihm leben" heiBt: mit ihm, aus seinem 
Geiste wirken. Wenn Jesu Worte sich in unser e 
Seele senken, uns zum innersten Eigentum wer- 
den, nicht nur zum auBeren Besitz, so wird uns 
nichts unmoglich sein: ,,Wenn ihr in mir blei- 
bet und meine Worte in each bleiben, so mogt 
ihr bitten was ihr wollt, es soil euch werden." 
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Glauben wir nicht an die lichten Hohen, so 
glauben \vir an die Machte der Niederung. An 
uns tritt gebieterisch die Forderung heran, gei- 
stige Gesundheit auf die kiinftigen Generationen 
zu vererben. Kommt uns der Glaube an Gott ab- 
handen, so harrt unser notwendig der Verfall. 
Nur Erfiillung des Willens des Vaters vermag 
das ICranke, Zerstorende, Tote auszuscheiden. 



Von der Rede auf dem Berge 

Als er aber die Massen soft, stieg er auf den Berg. 
Matth. 5,1. 

Und es geschah, als Jesus diese Eeden beendete, 
da waren die Massen betroffen uber seine Lehre, 
denn er lehrte sie vfie einer, der Vollmacht hat, und 
nicht vfie die Schriftgelehrten. Matth. 7, 2829. 



Das Gottesreich gilt weder dem Reichtum an 
Giitern noch auch dem an Intellekt. Dieses t)ber- 
ma& hindert uns, den Blick auf die Hohen zu 
richten, Schwungkraft zu bekunden. Innere Frei- 
heit vertragt sich nicht mit der Schwere der zur 
Erde herabziehenden, unser Wollen und Trachten 
herabdriickenden Giiter. Je mittelmafiiger das 
Ziel, desto zahlreicher die Mittel zu dessen Er- 
reichung. Die Wahrheit ist einfach: Halbwahr- 
heit und Irrtum erfordern weitlaufiges Konstru- 
ieren und bringen eine nicht aufhorende Unruhe 
mit sich. Diese entspringt aus dem Streben nach 
Macht oder aus innerer Leere. Auch unsere Ver- 
nunft umgibt sich haufig mit diirren Begriffen: 
die Seele wird angenagt, die Unmittelbarkeit ver- 
nichtet, das innere Licht grade durch das Ver- 
langen nach greller und scharfer Beleuchtung 
verdunkelt. Die Bestimmung des Menschenlebens 
befindet sich in einer ganz andern Hohenlage, als 
in der des Machthabens oder in der der Erfin- 
dungen und Entdeckungen, die zwar das aufiere 
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Zusammenleben der Menschen beguemer, aber 
nicht auch lauterer, bedeutungsvoller gestalten. 

Wer unser Dasein ungetriibten Auges beobach- 
tet und die auf seinem Grande ruhenden Gegen- 
satze erfafct, vermag nicht leichter Freudigkeit 
sich hinzugeben: er hat tiefes Mitgefiihl mit dem 
Elend und empfindet zugleich Schuld und Ver- 
antwortung. Den Weg aus der WirrniB ein- 
schlagend und ihn den andern zeigend, erf ahrt 
er aber, wie wenig sein Wort und seine Warnung 
gehort werden. Dies of f net ihm den Blick in das 
damonische Dunkel des Geschehens. Wiewohl 
tief da von ergriffen, weist er es jedoch zu den 
unbegreif lichen Notwendigkeiten, iiber die sich 
zu erheben der Ruf von oben ihm gebietet. Der 
Einsicht in das Elend folgt begeisternder Trost, 
denn die Trauer des Einsichtigen ist wesentlich 
anders, als die des im Scheme Bef angenen : 
dieser findet ja Trost auf der Oberflache und im 
Yerganglichen, wenn er nicht Triibsinn und 
Schwermut verfallt. Der sich offnende Ausblick 
auf das Gottesreich bringt erhohte Seelenfroheit 
mit sich, die sich auf dem Hintergrunde eines 
neugewonnenen Lebensinhalts abhebt. Das Be- 
schreiten des Weges zu den Hohen steigert alle 
innern Krafte. Dem erhebenden Troste ist Dauer 
und Festigkeit gewiB. 

Solange wir im Streite mit uns selbst und mit 
den andern leben, muB der Ruf von oben uns 
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befremden oder uns sogar abstofien: Erwarten 
wir doch die Steigerung unserer Krafte vom 
Kampf urns Dasein, von kriegerischer Lust oder 
vom Durchsetzen einseitiger Gedanken und An- 
sichten. Abwechslung von Zerstorung und Auf- 
bau auf der Oberflache diinkt uns bedeutungs- 
voll, besonders wenn Tapf erkeit und Mut sich hin- 
zugesellen. Aufbauend undfruchtbar 1st abernur 
die innerste Erfahrung des Friedens, denn Sanft- 
mut ist, wie Demut, gesteigerte Lebenskraft, 
hochster Mut, wenn dieser nicht als Starke des 
Triebes, sondern als Betatigung des Willens in 
unserm Zusammenleben mit den Mitmenschen 
erfafit \vird. Unablassig stellt das Leben For- 
derungen an unsere Gereiztheit, an unsere Ver- 
letztheiten und Verstimmungen, an die Ungleich- 
heiten und Hemmungen unserer Seele. Sie be- 
herrschen, unser Inneres erhohen, erfordert eine 
ganz andere Tapferkeit als die t)berwindung des 
Feindes mit Waffen, oder als die furchtlose 
Betatigung unserer Kraft nach aufien. Zu den 
meisten spricht Sichtbarkeit und Tastbarkeit des 
aufiern Erfolges, nicht der Sieg des Menschen 
fiber sich selbst, nicht die Eroberung des un- 
sichtbaren Reiches. 

Das unsichtbare Reich erschauen dazu ge- 
hort ,,Hunger und Durst nach Gerechtigkeit". 
Diese lafit sich nicht mit der Elle messen, nicht 
in Paragraphen bringen. Der Grenzenlosigkeit 
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der Forderungen entspricht erhohtes Wollen und 
Sehnen. 

Wie die Gerechtigkeit von erhohter Beschaf- 
fenheit ist, so auch die Barmherzigkeit, die weit 
mehr und anderes als Mitleiden ist. Aller Halb- 
heit fern, wird das Hilfreichsein zur innersten 
Notigung, bleibt nicht bloBe Pflichterfullung 
oder Gebot der t)berlieferung. Barmherzigkeit 
entspringt dem Quell der Liebe, ist Aufhebung 
der Grenzen zwischen Helfendem und Hilfe- 
heischendem. Sie kommt vor allem aus Liebe zu 
Gott. 

Gott of f enbart sich nicht denen, die ihn durch 
miihsame Klugelei ergriinden wollen; nur Her- 
zensreinheit, Einfachheit der Seele findet den 
Zugang zum Unerforschlichen. Durch Errich- 
tung hoher Geriiste vermogen wir den Himmel 
nicht zu erklimmen. Gott will keine Neben- 
begrif f e, keine Dialektik. Vor der Kraft der 
Hingabe und der Selbstvergessenheit schwinden 
alle Scheidewande. Unser Verstand soil von dem 
schauenden Herzen seine Weisung bekommen. 
Die Sohne des unruhigen irdischen Treibens, des 
ewigen Krieges, des Haders und Zwistes verhar- 
ren in den Widerspriichen der Niederung. Unser 
Zusammenleben, aufgebaut auf dem Gesetz und 
zugleich auf alien Gebrochenheiten der Natur, 
lafit dauernden Frieden nicht zu: ist dieser doch 
t)berwindung und Erhohung der Natur und das 
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Ende des Gesetzes, das Gegenteil von der Sohn- 
schaft der Naturkrafte und der Triebe. Dem 
wahren Frieden mufi innerste Notigung, Fried- 
fertigkeit vorausgehen, \vie ja auch der Krieg 
uniiberwindliches Bediirfnis fur den niedern 
Willen 1st. Die meisten bleiben an der Grenze 
des Gesetzes stehen: es 1st dies die letzte Hohe 
fur ihren Verstand und ihr nur aufteres Sehen.^ 
Hinter dem Gesetze waltet aber nach wie vor an- 
greifende Triebkraft. In dem Nebeneinander und 
Ineinander von Willkiir und Gesetz bleibt der 
nach wahrer Gerechtigkeit Diirstende den mei- 
sten unverstandlich. 

Der Gegensatz zu der mittlern und untern 
Wirklichkeit bringt notwendig Dulden und Lei- 
den. Bei dem Aufbau des Gottesreiches werden 
ja alle Mafie irdischer Architektur uberschrit- 
ten. Aber wer den neuen Weg betritt, kann 
nicht anders als ihn weitergehen, trotz allem 
Leiden, das ihm die Mitwelt auferlegt. Was in 
dieser sich gegen ihn regt, kann sogar Bluts- 
verwandtschaft zum Schweigen bringen. Selbst 
Gleichgiiltigkeit ihm gegeniiber wird unmoglich. 
Die der menschlichen Natur auch sonst eigene 
Verkleinerungs- und Verleumdungssucht kennt 
dann keine Schrankei denn sie entspringt dem 
Unvermogen, den berechtigten Vorwurf zu er- 
tragen. Alle Verfolgung nicht nur ruhig, sondern 
mit Freudigkeit auf sich nehmen, erfordert gei- 
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stigen Heroismus, Verbundensein mit Gott. Die 
Wirkungen des im Fundamente des Gottesreiches 
liegenden Opfers konnen nicht vernichtetwerden. 

Was ware die Erde ohne den Himmel? Abi- 
geschmackt, selbstzufrieden, ohne Erhebung, 
ohne Hoffnung. Was das Leben lebenswert 
macht, ihm Geschmack und Sinn verleihend, 
ist das ,,Salz der Erde", der Geist, der sich in 
Einzelnen verkorpert als Wahrheit, die alles 
Wesenhafte anzieht. Der dem Geiste Dienende 
soil stets das Licht befragen, ob es rein in ihm 
leuchte, sich selbst, ob er der ubernommenen 
Sendung gewachsen sei, ob er das ,,Salz in sich" 
habe: ,,Wenn das Salz taub bliebe, wodurch soil 
esersetztwerden?" Wenn dasWirken desaufden 
Geist gerichteten Menschen nicht stark und ge- 
einigt ist, wie soil der Widersacher des Geistes 
uberwunden werden? Das Salz wird dann zer- 
treten, erfiillt seine Bestimmung nicht. 

Dichte Nebel umgeben unser Dasein; nur mit 
Miihe dringen die Strahlen bis in das unterste 
Tal. Im Leuchten selbst liegt schon ein Kampf : 
die niedern Machte sind stets am Werk, ihr 
Reich dem Dunkel zu erhalten. Das Gottesreich 
erfordert, dafi das Licht nicht unter den Scheff el 
gestellt, dafi es trotz alien Hindernissen angeziin- 
det werde. Kann denn der Geist in uns wohnen, 
ohne sich kundzugeben? Kann das Sonnenlicht 
sich auf engen Raum beschranken? Die Hohen 
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konnen nicht verborgen bleiben, Licht und 
Warme verbinden die Sonne mit der mensch- 
lichen Wirklichkeit. Weder darf sich unsere 
Tatkraft von den hochsten Anforderungen ab- 
losen, noch auch der Geist sich der Wirklichkeit 
entfremden, lebensfernem Denken oder dem 
Quietismus verf alien. 



Die wesentlich schopferische Kraft steht in 
entschiedenem Gegensatz zu jeder zerstorenden, 
auflosenden. Das Gesetz mufi erfiillt werden: ist 
es doch das notwendige Gegengewicht zum Chaos 
der Triebwelt. Nur Schwarmerei wahnt, Voll- 
endung menschlichen Lebens sei ohne Selbst- 
iiberwindung moglich. Das Reich Gottes erhebt 
sich iiber dem Reiche des Gesetzes. 

Das Lebensgeheimnis aufiert sich in der Ver- 
bindung der drei Spharen: unten herrscht Trieb, 
in der mittlern Gesetz, Freiheit in der hochsten. 
Durch das Licht von oben kommt in unser Da- 
sein die Garung, die bis an das Ende der Zeiten 
andauern wird. Ohne den Einzelnen, der von der 
innern Erfahrung des hohern Reiches getragen 
wird, ist Vervollkommnung nicht denkbar. Seine 
Aufgabe ist nicht, das Gesetz zu iiberwachen, 
sondern die neue Botschaft zu verkunden. 

Es liegt in der Beschaffenheit des Gesetzes als 
notwendigen Ausdrucks fiir das menschliche Zu- 
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sammenleben, dafi es auf den Buchstaben hin 
ausgelegt wird. Tieferes Eindringen in die uns 
alien gemeinsame Schuld von Anbeginn ist dem 
Gesetze fremd. Das Reich Gottes weist auf eine 
ganz and ere Gerechtigkeit hin, die nicht die in 
Formeln gebrachte und an den Buchstaben ge- 
bundene ist. Mag zur Erziehung des Triebmen- 
schen Zwang oft geboten sein, aber das Reich 
Gottes steht allem Zwange fern. Dem Gesetz 
geniigt vollauf aufiere Erfiillung; es dringt nicht 
hinter die Hiillen menschlichen Tuns, in das 
Verborgene; was es will, ist nur, da& man seinen 
Bestimmungen gehorche, ihm aufterlich nach- 
lebe. Aber von der Lebensfiille aus ist der ver- 
borgene Beweggrund, der sich nicht in Tat um- 
setzt, in vieler Hinsicht bedeutungsvoller, als 
alles aufiere Tan: Zorn, Neid, Eitelkeit, Hab- 
sucht, Wollust fallen nicht unter das Gesetz, das 
sich ja nur den sichtbaren Folgen zuwendet. Ver- 
borgene Regungen der Ichsucht gehoren dem 
innern Gerichtshof an, wie die zerstorenden 
AuBerungen menschlicher Triebe dem offent- 
lichen Gerichte. 

Erfiillung der aufieren Gebote und Werk- 
frommigkeit sind vorschnell mit moralischer 
Verurteilung oder mit dem Vorwurf der Gott- 
losigkeit. Das nur in Sitte und Sittlichkeit be- 
griindete Frommsein steht der innern Umkehr 
fremd gegeniiber. Was ist denn alle Werktatig- 
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keit und aller auBerliche Gottesdienst ohne 
Selbstlauterung? Die wahren Opfer sind Ver- 
zeihung, Seelenreinheit, Geisteserhebung. Jeden 
Zwist mit unsern Mitmenschen von innen heraus 
meiden und mit dem verzeihenden Beispiel vor- 
angehen, ist die notwendige Folge der Fried- 
fertigkeit. Der auBere Gottesdienst ist doch nur 
Gleichnis fur den innern. In dem Widerspruche 
zwischen auBen und innen hat ja auch alle Heu- 
chelei ihren Grund. Nichts fallt uns so schwer 
und tut uns zugleich so not, als Friedfertigkeit. 
Alle auBern Verluste wiegen nicht den Verlust an 
Frieden der Seele, an innerm Einklang auf . 

Das Reich Gottes iiberragt alle Empiric der 
mittlern Stufen. Das Gebot, die Ehe nicht zu 
brechen, gilt der verworrenen Triebkraft. Ist 
doch der Mensch eine Mischung von Trieb- 
haftem, Naturhaftem und etwas anderm, das 
iiber die Natur hinausragt. Dringen nicht die 
AuBerungen der Liisternheit weit tiefer, als das 
Auge des Gesetzes? Aus Keimen der Unreinheit 
in unserm Innern entsprieBen gif tigste Gewachse, 
das menschliche Zusammenleben verheerend und 
verpestend. Nirgendwo ist die Wirkung seelischer 
Unreinheit so deutlich wie in der Beziehung der 
Geschlechter : eine wahre Gemeinschaf t von Mann 
und Weib vermag das Gesetz allein nicht zu er- 
schaffen. Die Auffassung von Ehe und Ehe- 
schlieBung in der mittlern Sphare muB die Not- 
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wendigkeit gesetzlicher Auf losung ehelicher Bande 
beriicksichtigen. Das Zerbrechen der Einheit ist 
aber eine wesentliche Verkleinerung des Men- 
schen. Der Geist der Hohe sammelt, der Ver- 
stand der Mitte zersplittert. 

Menschwerdung baut fiber alles Gesetz hinaus, 
iiber alles Richten und Schworen. Im Gottes- 
reiche kann es nur ein Ja oder ein Nein geben; 
denn was dazwischen liegt, ist mit Schuld und 
t)bel bebaf tet. 

Das Gesetz der Vergeltung ,,Auge um 
Auge, Zahn um Zahn" beherrscht nach wie 
vor unser Zusammenleben : zugef iigtes Unrecht 
erfordert entsprechende Siihne. Tiefer geschaut 
bleibt aber diese nur ein aufierer Ausgleich, denn 
sie geschieht mit den selben Mitteln, mit denen 
das Unrecht begangen wird. In wirklichem Sinne 
des Wortes umgestaltend ist nur Vergeltung des 
Bosen durch das Gute. Tief greifende Wirkun- 
gen kommen nur von der hohern Lebenslage. 
Der Erfahrung der Hohe eignet auch die Fiihig- 
keit, verletztes Ehrgefiihl und alle damit zusam- 
menhangende Einbildung, die zu Gewalttaten 
fiihrt, zu uberwinden. 

Wo ist der Ausweg aus Unruhe tind Verwor- 
renheit? In dem Reiche, wo ,,Motten und Rost" 
ihre vernichtende Wirkung nicht iiben, kann der 
Besitz den Menschen nicht mehr besitzen. Die 
hohere Seelenlage schlieBt alles Kleinliche, Mit- 
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telmafiige, Abhangige aus. Menschwerdung for- 
dert Heraustreten aus der Sphare der Unzulang- 
lichkeit und Zweckdienlichkeit, in die wir hinein- 
geboren sind. Jede Art Zwang kommt von der 
Verworrenheit der menschlichen Natur. Aber 
auch die Umwalzungen, durch die die Gesell- 
schaft von Zeit zu Zeit den Zwang abzuschiitteln 
sucht, sind nur aufierliche Befreiung: der ge- 
brochene Strahl von dem Lichte der Hohe ver- 
liert sich nur allzu schnell im Dunkel der Ver- 
gewaltigung und des Hasses. 

Der Hafi gegen den Feind, im ganzen Alter- 
tum gradezu geboten, entspringt dem natiirlichen 
Kampftrieb. Und mag sich die Ichsucht der 
Sippen und Stamme zu der von Volkern und 
Staaten ausgeweitet haben, so sind dadurch 
Kampf und Streit doch nur auf einen aufier- 
lich veranderten Boden gestellt. Menschwerdung 
setzt ausgeweitete Innerlichkeit, einen erhohten 
Seelenzustand voraus. Wenn Gott die Liebe ist, 
so ist Gottessohnschaft folgerichtig auf Liebe 
gegriindet. Die Menschheit wird aus Sippen, 
Stammen und Volkern bestehen, und diese aus 
Teilen und Richtungen, zu deren gegenseitiger 
Befehdung sich stets Veranlassung finden wird. 
Aber das Reich Gottes, das einer andern Ordnung 
angehort, ist der Sieg iiber Teilung, Zersplitte- 
rung, Ha6 und Feindschaft. In dem Zustand, in 
dem Liebe, auch Liebe zu denFeinden, innerste 

62 



Notigung wird, off net sich der Blick in die 
neue Schopfung, in die letzte Menschwerdung. 



Werkfromrbigkeit 1st auf Anerkennung der 
Menschen angewiesen. Mancher wiirde aus seinem 
materiellen und intellektuellen tfberflusse nichts 
hergeben, wenn sein Tun und Denken unbekannt 
bliebe. Das Geben kann ja aus unreiner Quelle, 
aus Verfolgen aufierer Zwecke, auch aus Eitel- 
keit und Ehrgeiz entspringen. Das ,,Austrom- 
peten" nimmt aber dem Geben und Helfen 
seinen Sinn. Reinheit der Beweggriinde will das 
Verborgene, das Unsichtbare. 

Wo ist der feste Halt? Die Aufienwelt ist 
roller Abhangigkeiten. Der Spiegel unserer Seele 
wird von jedem Windhauch getrubt, unser Denken 
und Handeln zerstiickelt, unsere Selbstandig- 
keit durch den Druck der offentlichen Meinung 
vernichtigt. Nicht nur der Tadel, sondern auch 
das Ausbleiben des Lobes verletzt und krankt. 
Lauterkeit der Motive kann nur in unserer Be- 
ziehung zum ,,Vater, der im Verborgenen ist", 
ihren Grund haben. 

Auch das wahre Gebet kann immer nurZwie- 
gesprach der Seele mit ihrem Schopfer, der Aus- 
druck des tiefen Sehnens aus der Enge sein. Wie 
alles Hohe und Echte kann das Gebet in Heu- 
chelei ausarten, in ein Sprechen mit dem Munde 
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dort, wo Seele und Herz allein und aus tiefstem 
Drange reden sollten. Die menschliche Natur ist 
so beschaffen, daft sie oft ihre eigenen Beweg- 
griinde nicht mehr erkennt. Heuchelei verzerrt 
das Leben, verkriippelt die Seele. Das Gebet aus 
innerstem Drange findet geeignete Worte, ver- 
nehmlich oder still, in Gemeinschaft oder ver- 
borgen: ,,Wefc das Herz voll ist, defi geht der 
Mund fiber." Das wahre Gebet kennt keine Ne- 
bengedanken, keine Seitenblicke. Wer in der Be- 
ziehung zu den Mitmenschen kalt, teilnahmlos 
ist, der ist es auch in seiner Beziehung zu Gott. 
Wer zwischen sich und den Menschen Scheide- 
wande erhebt, der ist auch von Gott durch eine 
kalte Feme geschieden. Sein Gebet ist Verpflich- 
tung, nicht stromende Hingabe: angewohntes 
,,Plappern" ist Ausloschen der innern Flamme. 
Uber der Schwere der Gewohnlichkeit stehend, 
vermag das Gebet in wenige Worte tiefsten In- 
halt zu fassen. Dem ,,Einen, das uns nottut" soil 
es gelten, vom Vollkommenen, vom schopfe- 
rischen Geiste ausgehen. Ohne die Hingabe an 
den Geist als an das Erste und Letzte ,,es 
komme Dein Reich" vermogen wir nur Men- 
schenwerke, Macht, Wissen, Volk und Staat, oder 
Naturerscheinungen anzubeten. 

Aus der Einsicht, dafi Gott erste und wesent- 
lichste Bedingung unseres Lebens ist, entspringt 
die Unterordnung unseres Denkens, Wollens und 
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Tuns unter das Geheimnis des hochsten Willens : 
,,Es geschehe Dein Wille, wie im Himmel, so 
auch auf Erden." Erkennen wir diesen Willen 
nicht an, so beugen wir uns unter die Herrschaf t 
des Stoffes, oder unter die menschlichen . Wol- 
lens. Stiinde unsere Erde in keiner Beziehung 
zu der unsichtbaren Wirklichkeit, so bliebe der 
Mensch nichtig in semen AuJBerungen. Erst wenn 
die Materie sich dem Geiste unterordnet, kann 
auch ein sinnvolles Gleichgewicht zwischen ihr 
und dem Geiste erschaffen werden. 

Das taglich notige Brot wurde uns alien zu- 
f alien, wenn wir dem Geiste dienten, an ihn 
glaubten. Wir denken fur Jahrzehnte hinaus an 
unsere materiellen Bediirfnisse: unsere Sorge gilt 
nicht nur unsern Kindern, sondern auch der 
f ernen Nachkommenschaf t, und ist doch zugleich 
Furcht vor dem morgenden Tage. Das Grund- 
iibel unseres Zusammenlebens ist, da& wir Ein- 
bildungen nachjagen und Gotzenbildern dienen, 
und oft ist es, als wenn wir von einem innern 
Damon getrieben wiirden: Machtgeliiste, Hab- 
gier, Ehrgeiz erschaffen eine gespenstische Wirk- 
lichkeit. Materieller Reichtum zeitigt ja notwen- 
dig Genuftsucht. Aus der Schwere des Stoffes 
und der dunkeln Triebkraft entspringend, mufi 
der Kampf zwischen Besitzenden und Besitz- 
losen um so heftiger werden, als sich zum Trieb- 
haften darin die Idee der Gerechtigkeit gesellt, 
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und die Urschuld, die auf dem Grunde unseres 
Lebens liegt, aus einem Bruchstiick gerechten 
Strebens den Anspruch auf Ganzheit und Unbe- 
dingtheit erschaf ft. Bleibtdoch unser Zusammen- 
leben, solange nicht die Lauterung und Umwand- 
lung von innen kommt, notwendig mit Schuld 
behaftet; selbst das Zusammensein mit unsern 
Allernachsten 1st nicht frei davon. Die Schuld 
kann nur dorch gegenseitiges Verzeihen getilgt 
werden; die Bitte urn Vergebung derselben ge- 
hort zur Selbstpriifang: ,,Und vergib uns unsere 
Schuld, wie auch wir vergeben unsern Schuldnern." 
Selbsttauschungen, Illusionen, die so vernehm- 
lich die Sprache unseres unlautern Wollens reden, 
wenden sich an unsern Ehrgeiz, an unsere 
Herrschsucht, Habgier und an das Verlangen, 
uns Geltung unter den Mitmenschen zu ver- 
schaffen. Es gehort Selbstpriifung und t)ber- 
windungskraft dazu, uns den Versuchungen fern 
zu halten. Die letzte Bitte, die wir jeden Tag 
von neuem an ,,den Vater im Verborgenen", an 
den Urheber des Lebensgeheimnisses zu richten 
haben, kann nur den Versuchungen gelten. In 
einem aus innerster Notigung entspringenden Ge- 
bet, das doch die straffe Zusammenfassung 
unserer Erfahrungen und Gedanken auf das We- 
sentliche ist, liegt schon ein Schutz gegen Zer- 
splitterung und Vordringen triigenden Scheins. 
Kann denn die Kluft zwischen der Freiheit der 
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Hohe und der Versklavung an das Niedere durch 
die nur auf das Menschliche gerichtete Werk- 
tatigkeit, durch ^jKultur" iiberwunden werden? 
,,Alles verstehen alles verzeihen" bleibt 
doch nur ein lebensfemer Gedanke; ,,alles ver- 
stehen" riihrt nicht etwa vom Verstande, son- 
dern vielmehr von Selbstuberwindung, vonLaute- 
rung unseres Willens her; auch verrat das ge- 
wohnliche Verzeihen nur zu leicht Gleichgiiltig- 
keit. Wahres Verzeihen bedeutet: alle Schuld 
auf uns selbst nehmen, da es keine Schuld gibt, 
an der wir nicht unsichtbar beteiligt waren. So- 
lange wir noch durch Gespanntheiten und Ent- 
riistetsein getriibt sind, konnen wir weder unsere 
Mitmenschen verstehen noch die Bestimmung 
unseres Daseins erfassen. Trubsinn, aufiere Zer- 
knirschung, zur Schau getragene Traurigkeit sind 
Zeichen seelischer Hemmungen und verhiillter 
Ichsucht. Wahres Leben ist Glaubenskraft, Hin- 
gebung, Freudigkeit und Dankbarkeit. In jeder 
Art von Traurigkeit liegt schon Abwendung vom 
Gottlichen, Unfreiheit, geheime Rachsucht, die 
ja oft in Zerknirschung und sogar in Kasteiun- 
gen ihren Ausdruck findet. Entbehfungen, die 
wir uns im Ringen mit den damonischen Mach- 
ten auferlegen, miissen unsichtbar bleiben; vor 
die Menschen wird wahre Frommigkeit heitern 
Antlitzes und in festlicher Stimmung treten als 
Befreiung von der Gebundenheit, als freudigste 
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Dankbarkeit gegen den sich uns enthiillenden 
Sinn des Lebens. 

Wie schwer ist nicht das Erringen innerer 
Freiheit! Mit dem Verstande wissen wir wohl, 
dafi alle von uns gesammelten Schatze dem 
Neide, dem Diebstahl, den ,,Motten und dem 
Host" und aller Art von Zerstorung ausgesetzt 
sind; aber unser Wille zum Schein tauscht uns 
immer dariiber. Wo unser Wille, dort ist 
auch unser Schatz: unsere Gesinnung gibt 
unserm Streben die Richtung. Brennt unsere 
Flamme nach unten, so ist die Folge ein Ver- 
kehren der Lebensordnung. Wir konnen ent- 
weder Gott, oder dem Mammon dienen. Es ist 
uns nicht gegeben, die beiden so entgegengesetz- 
ten Reiche miteinander zu versohnen. 



Durch Selbstpriifung erfahren wir, daB alles 
Aburteilen nicht von Freiheit ausgeht. Richten 
wir iiber die Andern, so kommen wir damit nicht 
zu Ende: folgerichtig mufiten wir auch den 
Andern gewahren, iiber uns zu Gericht zu sitzen. 
Liebloses Aburteilen ist doch nur Heuchelei und 
Selbstuberschatzung. Manchem geniigt die not- 
wendig gegebene Last des Gesetzes noch nicht, 
er mochte die unausbleiblichen Liicken aus- 
fiillen, jeden Atemzug unter Aufsicht bringen. 
Es kommt von seiner Anmafiung, das Leben 
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in Begriffe und Formeln einzuzwangen. Der 
Neigung zum Splitterrichten liegt nicht nur 
Begrenztheit, sondern auch Schadenfreude zu- 
grunde: gescharfter Blick fiir die geringsten 
Fehler unserer Mitmenschen begleitet oft Starr- 
heit und Abgestumpftsein der Seele. Gehort nicht 
das Splitterrichten meist auch zum Vertreiben 
der Langeweile? Selbstpriifung meidend, geben 
wir uns um so leichter mit dem Richten liber 
die Andern ab. 

Tiefwurzelnd ist der Gegensatz zwischen den 
menschlichen Anlagen. Wieviele wissen mit den 
Perlen des Geistes nichts anzufangen, und wie 
mancher tritt sie oft sogar mit Fiifien. Zur 
Reife gehort Umsicht, zur Lauterkeit der Ge<- 
sinnung eine besondere Klugheit. 

Wenn der Skeptiker nicht weifi, was Wahrheit 
ist, so hat er sie nie aufrichtig gesucht, und 
wenn der Pessimist sie trostlos findet, so hat er 
seine eigene Neigung zur Passivitat und zum Ver- 
neinen nicht iiberwinden wollen. Ja, was er 
wollte, war grade Verneinung und Trostlosigkeit. 
Wird denn ein nicht ganz und gar o hartnackiger 
Vater seinem Sohn einen Stein statt des ge- 
wiinschten Brotes geben? Wie sollte es der In- 
begriff von Liebe und Leben? Glaube ersturmt 
das Himmeh*eich. Zwischen Zweifelsucht und 
begeisternder Glaubenskraft gibt es keinen Mit- 
telweg: diese ist ja Kern der Wahrheit, engste 
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Verkniipfung von Erkennen und Tun, das Ge- 
genteil von allem gangbaren Optimismus, zu- 
gleich aber auch das Gegenteil vom Verharren 
bei den Schattenseiten menschlichen Daseins. 
Den Weg zum Gottesreich bereitend, iiberwindet 
sie alle Kleinglaubigkeit und alles Diistere. Aufs 
engste mit ihr verbunden 1st die Liebe, durch die 
erst das Gesetz und die Propheten mit der 
Lebensfiille verbunden werden. Den Weg der 
Liebe zu beschreiten, kann kein Gesetz uns 
zwingen, denn Liebe ist innerste Notigung, ohne 
Griinde, ohne Beweise. 

Zum Gottesreich fiihrt ein schmaler Weg und 
eine enge Pforte. Auf dem breiten Wege, auf 
dem die Allzuvielen mit scheinbarer Sicherheit 
wandeln, begegnen ihnen Schuld und Verderben. 
Generationen taumeln durch das breite Tor des 
Todes; ihre Unbesonnenheit ist ebenso grofi wie 
ihre Furcht vor dem Sterben. Denn ihr Leben 
ist ein Leben ohne Gott. Konnen aber Disteln 
Feigen, Dornbusche Trauben tragen? Konnen 
denn von den noch so glanzenden Theorien und 
Verkiindigungen der falschen Propheten be- 
lebende Wirkungen kommen? Mufi nicht aus 
dem ganzen Durcheinander von Wahr und 
Falsch blofi gesteigerte Verworrenheit entstehen? 
Nur der gute Baum kann gute Frucht tra- 
gen; der innerlich angenagte mag wohl eine 
Zeitlang durch seine Bliiten tauschen, aber er 
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kann doch nur als Brennholz geniitzt werden. 
Auch unser Denken und Tun wird an den Friich- 
ten erkannt. 

Es liegt im Wesen der Lebenswahrheit, daft 
sie, obwohl zuerst verfolgt, doch allmahlich an- 
genommen wird, wenn auch mit allerlei Mensch- 
lichkeiten umhiillt, mit Machtgeliiste durchwirkt. 
Grade wenn sie zu auBerm Ansehn kommt, wird 
sie innerlich am starksten verleugnet. Kann denn 
das von Jesus gegrundete Reich mit Mitteln ge- 
stiitzt werden, die der Versucher anpreist? Auf 
einen ganz andernGrund gestellt als auf den der 
aufiernMacht, erhebt sich das Reich Gottes felsen- 
fest, wenn auch unsichtbar dem aufiera Auge. 

Die in der Bergrede verkiindete Lebenswahr- 
heit kann nur eindeutig erfafit werden: sie lafot 
verstiimmelnde Auslegung nicht zu. Vergeblieh 
ware der Versuch, das hellste Licht der innern 
Erfahrung zu verdunkeln. Was auf dem Sande 
der Klugelei und des gewollten Scharfsinns er- 
richtet wird, stiirzt nur zu bald zusammen. Das 
Erhabenste, das sich mit der Vorstellung vom 
Gottesreiche verbindet, ist zugleich das Ein- 
fachste und Konkreteste. Nur der tiefen Stille 
der Selbstprufung offnet sich der Blick in den 
unversiegbaren Inhalt der Bergrede, der das 
Hochste und Letzte ist, was zu Menschen fiber 
den Menschen gesprochen werden kann : ,,Noch nie 
hat ein Mensch geredet, wie dieser Mensch redet." 



Wirklichkeit und Gleichnis 

Dieses alles redete Jesus in Gleichnissen zu den 
Massen, und ohne Gleichnis redete er nichts zu 
ihnen, auf daft erfiillt wiirde was da gesagt ist 
durch das Wort des Propheten: ich will meinen 
Mund mil Gleichnissen auftun, ich will verkiindigen 
was wrborgen war von Grundlegung der Welt an, 
Matth. 13, 3435. 

Euch ist das Geheimnis des Reiches Gottes ge- 
geben; jenen draufien aber hommt alles in Gleich- 
nissen zu. Mark. 4, 11. 



Nicht jedem offenbaren sich in den Gleich- 
nissen Jesu aaf einmal und unvermittelt ihre 
tiefsten Einsichten in die Beziehung der sicht- 
baren Wirklichkeit zu dem verborgenen Sinn 
unseres Daseins. Ist doch die ganze sichtbare 
Welt nur der Ausdruck einer verborgenen Wirk- 
lichkeit. Nur wer eine Beziehung zu dieser ge- 
wonnen, wer Empfanglichkeit und Aufgeschlos- 
senheit den Erfahrungen mit den Mitmenschen 
gegeniiber hat, vermag das menschliche Dasein 
sich und den Andern zu deuten. 

Der Unergriindlichkeit in den Gleichnissen 
Jesu konnen wir nur soviel entnehmen, als unsere 
aufiere und innere Erfahrung reicht. Schriftge- 
lehrte und ,,Lebenskluge" ertragen die geistige 
Freiheit in diesen Gleichnissen nicht. Gestiitzt 
auf ihre Klugheit, mafien sich oft Blinde die 
Fiihrung der vielen Blinden an. Und welches ist 
das Ziely zu dem sie fiihren? 
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Hinter alien unsern Aufierungen sollte Verant- 
wortung vor Gott und dem sichtbaren Schicksal 
stehen. Buchstabenweisheit und geschicktes Ge- 
dankenspiel, d. h. ein Denken, das nicht zugleich 
lauteres W oil en 1st und mag es sich auch 
auf kritisches Suchen nach Wahrheit beruf en , 
konnen niemals geistige Gesundheit, Heil, Laute- 
rung bewirken. Wissen wir doch alle gut, daft 
tibertretung eines Naturgesetzes oder auch eines 
Staatsgesetzes sich an uns rachen mufi, lassen 
aber auBer acht, daft Verkennung der innerri 
Gebote, die ja mit dem verborgenen Sinn unse- 
res Daseins zusammenhangen, noch verhangnis- 
voller in ihren Folgen ist. 

Jesu Gleichnisse gehen stets vom Konkreten 
aus und offenbaren die unsichtbare Wirklichkeit 
hinter der sichtbaren. Was kann es Wirklicheres 
geben als Blutsverwandtschaft? Und doch ist die 
wahre Verwandtschaft und Zusammengehorig- 
keit nicht die leibliche: seine Bruder^ sagt Jesus, 
seien nur die, die sich in dem Willen desVaters 
mit mm vereinigen wollen. Von diesem hoheren 
Willen aus bekommt alle Wirklichkeit erst ihren 
Sinn. 

Niemals vermag ja unser Denken der vollen 
Wirklichkeit, der Lebensfiille gerecht zu wer- 
den: Gedanken gelangen an eine gewisse Grenze, 
die sie nicht iiberschreiten konnen, und werden 
von dem dahinter sich of f nenden Abgrund ver- 
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schlungen. Das Gleichnis, als Ausdruck der ver- 
borgensten Lebensgriinde, kann hingegen durch 
keine neuen Erkenntnisse und Erfindungen ver- 
drangt werden: seine Giiltigkeit liegt in der un- 
erschutterlichen Erfassung der menschlichen 
Wirklichkeit, des Fruchtbaren und Unfrucht- 
baren darin. 

Gewifi ist es nicht leicht, das MaB des Frucht- 
baren an alle Lebenserscheinungen anzulegen; 
die Verwicklungen innerhalb der Wirklichkeit 
lassen es auf den ersten Blick nicht zu. Es 
scheint oft gewagt, dies oder jenes unfruchtbar 
zu nennen, da es vielleicht noch mit etwas unter- 
mischt ist, das auf Umwegen durch die Zeit 
und im Raum fruchtbar werden konnte. Die 
Reife der innern Erfahrung hat aber einen aus- 
gepragten Sinn fur Weg und Umvveg, fur das 
Wesen hinter dem Scheme. Sobald die Sonne der 
innern Erfahrung das Menschenleben in ihr 
Licht riickt, zeigen sich Unterschiede, Irrtumer, 
Wirrnisse und Unrwege deutlich. 

Gleich der Sonne, die ihre Strahlen verschwen- 
det, streut die Wahrheit ihre Keime phne Fragen 
und Berechnen aus. Ihr Same kann auf den 
durren Boden eines trockenen Herzens faHen und 
seine Bestimmung verfehlen. Es gibt auch See- 
len, von denen man annehmen mochte, sie seien 
ein guter Boden, aus dem die Wahrheitskeime 
rasch in uppige Halme aufschiefien werden. Und 
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doch welken die Halme, well die Keime sich 
nicht tief genug versenken konnten. Wiederum 
gibt es Seelen, die voller Unkraut und Dornen 
sind; der verstreute Wahrheitskeim findet in 
ihnen keine Moglichkeit zur Entfaltung: Un- 
kraut der Zweif elsucht und Dornen eines diirren 
oder verneinenden Verhaltens zum Leben er- 
sticken ihn. Das Gleichnis vom Samenkorn ist 
das Sinnbild der menschlichen Wirklichkeit, der 
darin verborgenen Wahrheit, die jeden Tag und 
jede Stunde sichtbar wird. Nur Blinde oder Ver- 
blendete tappen an ihr vorbei. 



,,Wer Ohren hat, der hore wer fassen 
kann, der fafr es." Ist nicht die Klugheit gar 
vieler scharfsinniger und begabter Menschen 
taub? Weder der Schulgelehrsamkeit, noch der 
Weltklugheit und ihrer kalten tfberlegenheit, 
noch dem zersetzenden Zweifel ist es gegeben, 
auf die Sprache des Lebens zu horen. Und das 
ist die rachende Folge: mit der Zeit wird ihnen 
auch das genommen, was sie noch haben. Sie 
sind nicht fahig, das Leben fruchtbar zumehren, 
denn sie kennen nur ein Aufeinander oder ein 
Aneinander: Ihre Klugheit reiht Masse an Masse, 
und, um diese zu bewaltigen, muB sie Gewalt 
auf Gewalt haufen. Das Leben kann aber die 
ihm aufgebiirdeten Lasten nur bis zu einer ge- 
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wissen Grenze ertragen. Dann schiittelt es sie ab. 
Unvermeidlich ist dann der Zusammenbruch, und 
der klugen Berechnung wird auch das genom- 
men, was sie unerschiitterlicher Besitz diinkte. 

Dauerhaft in ihrer Unerschopflichkeit und 
Steigerung 1st nur die innere Welt: ihr wird 
nach dem Worte Jesu uberschwanglich ge- 
geben. Wer sein Innenleben nicht wach erhalt, 
wird Abbruch erleiden an dem, was er noch hat. 
Wird das innere Feuer nicht in dem verloschen, 
der es nicht anfacht? Seine Schlufifolgerungen 
aus der Lebenswirklichkeit werden aufierlich 
bleiben; die Steigerung in seiner Beziehung selbst 
zum lebendigen Menschen wird nur die seines 
Verstandes sein. 

Es ist ein unergrimdliches Ra'tsel, dafi viele 
nicht nur verstandige, sondern auch ernst ver- 
anlagte Menschen beim Gesetze ruhig und be- 
friedigt stehen bleiben: sie haben kein Yerlan- 
gen, dariiber hinauszukommen. Ihre Seele will 
keine Ausweitung, keine unbegrenzten Horizonte. 
Aber die Nachkommen derer, die Unzulangliches 
vertraten oder gleichgiiltig gegen die Lebenswahr- 
heit waren, konnen sich zu dieser aus Erfahrung 
bekennen so verschlungen sind die Faden, die 
von den menschlichen Charakteren gewoben wer- 
den: keine intellektuelle Erkenntnis vermag sie 
zu entwirren. Das Fruchtbare und Unfruchtbare 
ist durcheinandergemengt; iiberall woEchtes an- 
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gebaut wird, 1st auch Schutt, Kleinliches und 
trberfliissiges in der Nahe. 

Mancher richtet an Jesus die Frage: Hat deine 
Botschaft nur reife Frucht gezeitigt? Wir sollen 
aber im Glauben und in der Wahrheit das tun, 
was an uns ist, und die Of f enbarung des Unbe- 
greif lichen dem ,,Ende der Zeiten" iiberlassen. 
Wir sollen so leben, als wenn nur Christus und 
wir in der Welt waren, ohne auf die Andern, 
von denen ja jeder in seiner Besonderheit em 
Rjitsel darstellt, zu achten. 

Es ist nicht nur schwer, sondern unmoglich, 
Endgiiltiges iiber Menschen, selbst wenn sie 
irren, auszusagen. Erst am Ende der Zeiten wird 
sich herausstellen, was auf dem weiten Wege 
menschlichen Geschehens Unkraut und was echte 
Frucht war. 

Ungeduld, verbunden mit Unruhe und dem 
Willen zur Vergewaltigung, wohnt uns inne, 
auch wenn wir uns dem Guten zuwenden: wir 
mochten rasch wie nur moglich den Sieg er- 
leben; Erfolg spricht zu uns, Triumph sagt 
uns zu. Die innere Welt Jesu kennt aber Auf- 
sehen nicht, ist abhold dem geschichtlichen Larm, 
dem Pathos der Gebarden, den wortreichen Be- 
teuerungen. Die Wahrheit will still in die Seelen 
einziehen, nicht unter Posaunenschall. Sie will 
nicht mit flatternden Fahnen den Weg auJSern 
Geschehens gehen. Sie beginnt stets im Klein en, 
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wie alles was Daaer hat, und findet Anerken- 
nung nur bei Wenigen. 

Unreif e oder starre Menschen konnen nicht 
begreif en, dafi die Wahrheit gleich einem Sauer- 
teig das Leben durchdringe. Es ist das Kenn- 
zeichen der Starrheit, daft sie sich mit der ratsel- 
haften Polaritat und mit den daraus sich er- 
gebenden Widerspriichen nicht innerlich ausein- 
anderzusetzen vermag. Auf wahre Reife ist ein 
hoher Preis gesetzt. Wohl weifi diese um die 
Scheidelinie zwischen Gut und Bose, zugleich 
aber auch um die Notwendigkeit der Verwicklun- 
gen, Wirrnisse und Argernisse. Sie weifi, daB die 
fruchtbare Wirkung des Guten nicht immer mit 
deutlicher Bestimmtheit hervortreten kann. Das 
Gute ist von Grund aus schopferisch und erhalt 
das Leben, das Bose ist beschrankt undnebensach- 
lich: wenn es auch immer von Neuem auflebt, 
da es in der Polaritat unseres Daseins geheimnis- 
voll begriindet ist, so tragt es doch Zersetzung 
in sich. Nicht durch das Gute wird das Bose 
vernichtet, sondern durch sich selbst. Es ist wie 
,,Heulen und Za'hneknirschen". In der Beschaf- 
fenheit des Bosen liegt es, dafi es unbeschrankte 
Macht iiber das Leben gewinnen will und doch 
an seiner eigenen Schranke zerschellt. 



Die Welt des Schriftgelehrten 
und des Pharisaers 

Wehe euch, ihr Schriftgelehrte und Pharisaer, ihr 
Heuchler, daft ihr die Grdber der Propheten aufbaut 
und die Denkmaler der Gerechten schmuckt und saget: 
wenn v>ir in den Tagen unserer Voter gelebt hiitten, 
vfir flatten tins nicht mil ihnen des Blutes der Pro~ 
pheten schuldig gemacht. So bezeugt ihr doch euch 
selbst, daj5 HIT Sohne der Prophetenmorder eeid. Nun, 
so machet das Ma/? eurer Vdtervoll. Matth. 23, 2932. 



Die Lebensansicht des Schriftgelehrten und 
die des Pharisaers sind eng miteinander verbun- 
den. Beide wollen sie Lebens- und Wahrheits- 
fiille nicht. Ihr Denken und Trachten bezieht 
sich auf die sichtbare Welt, und selbst wenn sie 
sich zu einer unsichtbaren bekennen, so ge- 
schieht es mit dem Verstande oder aus Achtung 
vor der tfberlieferung. Ihr Denken ist aufier- 
lich oder geschichtlich. Erst wenn der Geist sich 
durchgesetzt hat, suchen sie sich damit abzufin- 
den, um ihn in die Tatsachen des Geschehens 
einzureihen. Erst wenn sie ihren Sauerteig hin- 
zugetan haben, sind sie geneigt, den Geist anzu- 
erkennen. Niemals aber wollen sie ihn in seinem 
eigenen Lichte sehen, ihn in seiner Unbeschrankt- 
heit annehmen. Vor seinem urspriinglichen We- 
sen haben sie eine Scheu. Und so wird durch 
ihren Sauerteig die Erfahrung des innerlichen 
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Menschen verunstaltet, so dafi sie ihrem Trager 
selbst unkenntlich, ja bizarr erscheinen mu6. 
Die Schrif tgelehrsamkeit halt sich an die Hiillen : 
der Buchstabe, das Nebensachliche und das For- 
male sind fiir sie von grofiter Wichtigkeit; ihre 
Achtung gilt dem Geiste in der Feme, unter der 
Bedingung jedoch, daft er sie nicht durch seine 
Nahe beunruhige. 

Mifttrauisch stehen der Schriftgelehrte und 
der Pharisaer der geheimnisvollen Welt Jesu ge- 
geniiber der Erhebung iiber alle Mitte und 
Gewohnlichkeit, dem Nichtgebundensein an den 
Besitz, an die offentliche Meinung, an das, wo- 
rin sie selbst Wert und Ziel ihres Lebens sehen. 
Sie verhalten sich zu dem ihnen unbegreiflichen 
Auftreten Jesu lauernd, norgelnd, nicht nur ab- 
weisend, sondern auch gehassig: ist doch Jesus 
im eigentlichen Sinne des Wortes arm, ohne je- 
doch da durch abhangig zu werden, da er kein 
Verlangen hat, irgend etwas sein eigenzunennen. 
Nicht nur sein Geist, sondern auch sein Leib hat 
hienieden keine Heimat; selbst die Vogel haben 
Nester, der Fuchs hat seine Grube, der Sohn des 
Menschen aber keine Statte. Es ist schwer, nicht nur 
ihm nachzufolgen, sondern auch sein Wesen zu 
verstehen. Und doch geht von ihm eine Macht aus, 
die unbestreitbar ist und zur Stellungnahme her- 
ausfordert. Er steht hoch iiber dem Gesetze, aber 
ohne bestimmte Absichten, ohne auffallige Ver- 
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neinung. Seine Beziehung zu den Menschen hat 
nichts Ausgedachtes, nichts Gewolltes. Ihnen wie 
kein anderer helfendj befindet er sich niemals in 
der selben Denk- und Willenslage mit ihnen. Die 
Menschen fiihlen, daft er nicht von ihrer Welt 
sei, und daft sein Inneres sich ihnen nicht zu ver- 
antworten habe: ist es doch von alien A.ufier- 
lichkeiten, Hemmungen, Schranken, t)berliefe- 
rungen, zugleich von jedem Stillstand frei und 
stromt eine Warme aus, durch die in manchen 
Seelen die Schatten verscheucht, die toten Stellen 
lebendig werden. Er weckt die Menschen aus 
ihrer Dumpfheit, aus ihrer Begrenztheit und er- 
offnet Tiefen, Weiten und Hohen. 

Wieviel Dumpfheit gibt es in unserm Leben, 
das mit der ganzen Schwere des Stoff lichen auf 
uns lastet. Der Lasten und Hemmungen sind ja 
unzahlige, nicht nur drauBen, sondern auch in 
uns selbst. Oft leiden wir unter den Abhangig- 
keiten und wollen uns doch nicht davon be- 
freien. Bisweilen konnen sie sogar die Gestalt 
unseres geheimsten Wollens und besten Denkens 
annehmen. Nicht nur wendet sich unsere ganze 
WiBbegierde den toten Stellen unserer Mitmen- 
schen, sondern auch denen in uns selbst zu, und 
wir verweilen dabei so lange, bis wir uns in die- 
sem Beobachten zu gefallen anfangen. Um ,,die 
Toten ihre Toten begraben zu lassen", dazu ge- 
hort, daB wir selbst innerlich rege, voller Leben 
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seien, keine Schwere mit uns schleppen, durch 
Geistes- und Glaubenskraf t beschwingt werden. 
Dies kann sich in allem kundgeben, was der in- 
nerlich freie Mensch in Angriff nimmt. Wer 
sich an den toten Buchstaben, an ein nicht 
durchgeistigtes Erbe verschenkt, uicht fahig ist, 
den Toten ihre Toten zu iiberlassen, bleibt in Er- 
starrung gegeniiber den Verwicklungen und wi- 
derspruchsvollen Beziehungen der Wirklichkeit. 
Er kann nicht in die Welt Jesu gelangen. 



Es ist ein wesentlicher Zug an den Schrift- 
gelehrten und an den zum Leben sich pharisaisch 
Verhaltenden, dafi sie sich nicht nur zu Be- 
schiitzern der Sitte, sondern auch zu Wachtern 
des Geistes aufwerfen. Fallt ja das Auswendige 
zuerst in die Augen, weshalb auch der Verstan- 
desmeosch besonders dieses erfafit und wiirdigt. 
Daft sich dahinter eine unsichtbare Welt ver- 
birgt, a us der alle Sichtbarkeiten hervorgehen, 
das bleibt ihm fremd, so auch das Verborgene 
in den menschlichen Gharakteren und Hand- 
lungen. Wenn ihm auch bisweilen die Ahnung 
aufgeht, dafi es vor allem auf diesen verborgenen 
Inhalt ankomme, so empfindet er ihn doch als 
Vernichtung seines eigenen Wesens undweist ihn 
von sich, ja er sucht vor den Wirkungen des 
Geistes sich zu schiitzen; es ist, als wenn er 
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fiirchtete, dafi, der Geist alle Schranken durch- 
brechen konnte. Die Wirklichkeit, auf die er sich 
mit seinem Denken und Tun, mit semen Gesetzen 
undGeboten beruft, halt ihn fest an sich gebun- 
den. Gott ist fur ihn nicht Beweger unseres In- 
nern, Spender der Gnade und der Erleuchtung, 
sondern der feme Schopfer des Weltalls, zugleich 
Urheber des Sittengesetzes. Ziigellos wird in ihm 
die Gehassigkeit, wenn er seine eigene Gebunden- 
heit der Geistesfreiheit gegeniiber sieht. 

Nicht immer vermag er seine Beweggriinde an 
den Tag zu legen, und so nimmt er oft seine Zu- 
flucht zu Worten und Vorstellungen, in denen 
sich etwas andres ausspricht, als seine eigentliche 
Natur. Es ist seine Gewohnheit, durch sein Aufie- 
res die Mitmenschen zu tauschen, aber in einem 
unvorhergesehenen Augenblick muB er sich not- 
wendig verraten: ,,Ihr Pharisaer heutzutage, ihr 
reinigt das Auswendige am Becher und an der 
Schussel; was ihr aber inwendig habt, ist voller 
Raub und Bosheit." 

In dem Bekenntnis, das der Pharisaer hervor- 
kehrt, liegt verwickelte Tauschung. DaB jedes 
Werk hieniedenLeben auszustromen, geistige Reg- 
samkeit mitzuteilen und uns zu erheben zur Auf- 
gabe hat, tritt nicht in seinen Gesichtskreis, ja, 
er will nichts von verborgenen Beweggriinden 
und innern Erfahrungen wissen. Es kommt von 
seiner instinktiven Abneigiing gegen Geistiges, 
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das er nur in den einmal anerkannten Werken 
zu wiirdigen gewohnt 1st. Hat er doch Achtung 
nur vor dem, was Erfolg, Macht und Ansehen 
verschafft: diese iiben oft eine magische Anzie- 
hung auf ihn aus; dann 1st er bereit, den Erfolg 
gradezu anzubeten. 

Ein sicherer Instinkt weist ihn auf die Un- 
erlafilichkeit der auBern Form hin; uberall sucht 
er, die Bedeutung dieser hervorzuheben und zu 
preisen. Er gehort einer staatlichen oder religi- 
osen Gemeinschaft durch seine Abhangigkeit vom 
Gesetze an, in dessen Schranken sie fur ihn je- 
weilig f estgelegt ist. Die starkste Triebfeder sei- 
nes Fiihlens und Handelns ist oft seine verbor- 
gene Beziehung zum Machtgeliiste. Gewinnung 
des Ansehens bei den Mitmenschen beherrscht 
sogar seine Selbstsucht. Um Macht und Ansehen 
zu erlangen, ist er nicht geneigt, in den dazu not- 
wendigen Mitteln immer wahlerisch zu sein. Die 
eingeiibte Heuchelei ist es, die das Innere des 
Pharisaers zu enthiillen erschwert. Angeerbt von 
Geschlechtern, macht sie den Menschen unkennt- 
lich. Dazu kommt noch eine mit ihr verbundene 
Klugheit und zielbewuBte Vorsicht. Er weift die 
iiberlieferten Worte mit eingelerntem Akzent zu 
sprechen und eine mittlere Lage der trberzeu- 
gung zu vertreten. ,,Unkenntliche Graber, da die 
Leute daruber hingehen und wissen es nicht" 
nennt Jesus die Pharisaer. 
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Vielgestaltig 1st das Pharisaertum und doch 
einheitlich seinem Wesen nach. In alien Klassen 
der Gesellschaft, in alien Berufen tritt es mit den 
ihm eigenen Merkmalen an den Tag. Hat doch 
die Last des Konventionellen und die Schwere 
des ererbten Gesetzes eine enge Beziehung zum 
Pharisaischen, das zum Teil schon im Erbiibel 
der Menschennatur begrundet liegt. 

Die Gesetze, die zu unserm Zusammenleben 
unerlafilich sind, sollten ja moglichst einfach 
sein, und doch bringt die Wirklichkeit Verwick- 
lung auf Verwicklung und eine Steigerung der 
Gesetzeslasten mit sich, so dafi in deren Gefolge 
sich unzahlige Ausnahmen und Auslegungen ein- 
stellen. Gerechtigkeit miifite in ihrer Einfachheit 
und Gediegenheit auch ohne besondere Deutun- 
gen wirksam sein: wenn der Mensch den ein- 
f achen Grundgeboten nachleben .wollte, so wiirde 
manche Heuchelei verschwinden. Es ist, als wenn 
die Menschen nach schwer zu tragenden Lasten 
geradezu Verlangen triigen; in der Welt ist ja 
auch zu wenig Weisheit, als dafi sie dieses 
lastenden t)berflusses entbehren wollte. Das Ver- 
langen nach Macht und GenuB im Durchein- 
ander der Triebe bringt ein ebensolches Durch- 
einander der Mittel zu ihrer Befriedigung mit 
sich. 
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Mil seiner eindringenden Kenntnis der mensch- 
lichen Natur die bewufiten und unbewufiten Ver- 
\vicklungen durchschauend, stellt Jesus die groJSe 
Einfachheit der Lebenslinien her. Die Begeiste- 
rungsfahigkeit des Menschen soil sich nicht der 
niedern Lebensstufe, auch nicht sublimierten 
Mittelmafiigkeiten zuwenden. Was den starksten 
Widerstand aller Schriftgelehrten und Pharisaer 
hervorrufen mufi, ist die abweichende Stellung 
zu der Last der sich anhaufenden Gesetze und 
zu dem sich selbst geniigenden Scharfsinn. Aber 
die Neigung zur Veraufierlichung ist bei ihnen 
so stark, daft sie jeder Rucksprache mit sich 
selbst aus dem Wege gehen: was iiber aufiere 
Tatsachen hinausragt, halten sie fur uberfliissig 
oder sogar fiir Schwarmerei. Da sie mit der Mit- 
telmafiigkeit und Schlechtigkeit der menschlichen 
Natur vertraut sind, so meinen sie, die Regungen 
des Geistes seien mit Leichtigkeit zu unter- 
drucken. ImNamen des gesellschaf tlichen Wohles 
halten sie sich daher fiir verpflichtet, gesteigerte 
Aufierungen geistiger Kraft zu bekampfen. Was 
nicht in eine Formel gebracht werden, in einem 
einschrankenden Gesetze seinen Ausdruck finden 
kann, erregt ihre Abneigung. Sie verfolgen die 
Propheten, mit instinktiver Sicherheit in ihnen 
den starksten Gegensatz zu sich selbst spiirend. 
Da aber auch das Prophetische mit der Zeit zu 
einer Tatsache geschichtlichen Lebens wird, so 
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verwerfen sie es zwar nicht mehr als Narrheit, 
wohl aber legen sie es auf ihre Weise aus und 
nehmen ihm alles Ursprungliche und Eigentum- 
liche. Wiewohl sie den Propheten als Zeitgenossen 
nicht ertrugen und ihn mit damonischem Trieb 
verfolgt hatten, nicht anders als ihre Uryater es 
taten, bekennen sie sich doch oft zum Prophe- 
tischen in der Vergangenheit. Den Propheten, die 
ehedem verkannt, verspottet und getotet wurden, 
errichten sie Denkmaler. Nicht dem Geiste gelten 
diese, sondern einer verklarten Vergangenheit, 
deren Wirkung damit einen Abschlufi finden 
soil. Da die Welt der Ehrung grofier Geister 
bedarf, so wird deren Grofie und Bedeutung 
nicht aus ihrem Wollen, Tun und Leiden, son- 
dern aus ihrem endgultigen Anerkanntsein durch 
die offentliche Meinung abgeleitet. Den Vor- 
wurf, den die Denkmaler stiilschweigend an sie 
richten, horen sie nicht, wie sie denn durch 
Vorwiirfe vom Geistigen her nie getroffen wer- 
den: ,,So seid ihr also Zeugen fur die Taten 
eurer Vater und beweiset euer Wohlgefallen 
daran; denn jene haben sie getotet, ihr aber 
bauet." 

Wichtig fur den Pharisaer ist, dafi irgend 
etwas geschehe, daft ein Reichtum aufierer Ta- 
ten da sei. Gleichwie das Kunstschaff en fiir ihn 
nur eine dekorative Bedeutung hat, damit sein 
eigenes Heim, die Gemeinschaft, der er angehort, 
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geschmuckt und geehrt sei, so ist fur ihn auch 
die Aufierung des lebendigen Geistes nur eine 
Art Zierde, ein aufierer Mehrwert des Daseins: 
zu den Opfern und Miihen, zu dem geistigen 
Ringen um Menschwerdung, um trberwindung 
des Tragischen, um Erlosung vom "Obel hat er 
keine innere Beziehung. 

Aufiert sich nicht in der Verfolgungssucht 
gegeniiber aller Verkiindigung der Wahrheit ein 
tief wurzelnder Widerspruch? Es ist, als wenn 
die Menschen nur das verehren konnten, was 
friiher verfolgt wurde. Kein anderes Wesen hat 
so sehr den Drang zu verehren, und doch bekun- 
det der Mensch zugleich Abneigung gegen die 
Wahrheit und Hafi gegen ihre Verkiinder ein 
unergriindliches Ratsel, das das ganzeLeben der 
Volker durchzieht ,,von Grundlegung der Welt 
bis auf dieses Geschlecht". Der Planet ist mil 
unschuldigem Blute getrankt. Wartim es so ist, 
wird erst am jiingsten Tage offenbar werden, 
denn im geschichtlichen Dasein selber kann es 
keine einleuchtende Erklarung daf iir geben : \vir 
tappen hier im Dunkeln. Aber die innere Gerech- 
tigkeit waltet im Geheimen und schafft unsicht- 
bar an ihrem Werke. Wenn die Gerechtigkeit 
im Leben der Einzelnen sich auch nicht immer 
kundgibt, so tritt sie doch um so deutlicher im 
Zusammenschluft der Generationen hervor: da 
gibt es keine Tat im Guten und im Schlechten, 



die nicht ihre sichtbaren Folgen hatte, keine Ver- 
borgenheit, die nicht ans Licht kame. 

Unvernichtbar 1st die Wirkung der Wahrheit 
und des mifiachteten Geistes, wenn auch das 
Toten der Propheten und die Kreuzigung der 
Wahrheit ihre Fortsetzung in den kiinftigen 
Generationen haben werden . im Anschlufi 
an das dunkle Werk der friiheren: ,,Ja, ich 
sage euch, es wird heimgefordert werden an 
diesem Geschlechte." 

Das Lebensgeheimnis schmiedet unsichtbar und 
ehern an Ursache und Wirkung, und die Erfah- 
rung der Freiheit ringt sich siegreich und leuch- 
tend aus der Not empor. Die Erfassung dieser 
Grundtatsache menschlichen Daseins ist das 
Merkmal wahrer Einsicht. 

Der Pharisaer tritt an das menschliche Leben 
mit einem ganz bestimmten Richtmafi heran: 
er kann nicht an die Erneuerung, an die Wieder- 
geburt glauben. Sehen wir aber nicht oft, wie 
grade irrende Menschen durch innere Erf ah- 
rungen oder durch plotzliche Eingebung den 
Zugang zur Lebenswahrheit finden? Naturen, die 
von Hause aus kiihl sind und daher keine Gefahr 
laufen, gegen aulSere Normen zu verstofien, ver- 
harren in ihrer Tadellosigkeit, iiber die hinaus- 
zugehen ihre Selbstzufriedenheit ihnen nicht er- 
laubt. Der Pharisaer ahnt auch nicht, dafi un- 
sere Bestimmung hienieden darin bestehe, dem 
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Gottlichen mit Glut zu dienen, uberallhin Warme 
zu tragen, uns als Briider zu fiihlen bis zum 
kleinsten hinunter, selbst bis zu den fehlenden 
und strauchelnden : ,,So ist es nicht der Wille 
meines Vaters in den Himmeln, dafi eines dieser 
Kleinen verloren gehe." 

Gewifi auftert sich das Erbiibel, das wir ja 
nie aus dem Auge verlieren diirfen, selbst in 
der Notwendigkeit des richtenden Gesetzes, aber 
der Pharisaer betet nur das Gesetz an, denn es ist 
sein Letztes, sein Gott. Den Unterschied zwischen 
den Volksschichten fafit er in der Selbstiiberhe- 
bung seines Verstandes als starre Unabanderlich- 
keitauf: er beurteilt dieMenschen nach ihrerZu- 
gehorigkeit zu der oder jener Sippe, nach ihrem 
auBern Ansehen und Reichtum. Er begreif t nicht, 
warum die Gebrechlichen, Schwachen, Siindhaf- 
ten Jesus weit mehr angingen, als die Geord- 
neten und Sittlichen, und warum er sich oft 
grade zu solchen gesellte, die. zu den Verruf enen 
gezahlt wurden. Sah doch Jesus, wie alle Men- 
schen durch ihre innern Gebrechen, durch das 
unausbleibliche Elend einander gleich sind, und 
dafi es in Wirklichkeit gar keine Gerechten 
geben konne. Ist denn die Starrheit der Sittlichen 
und ,,Gesunden" nicht auch Krankheit, wie alle 
Seelenkalte es ist? Ist doch Jesus in die Welt 
gekommen, durch .die Macht seines gottlichen 
Wesens den gef allenen Menschen zu erheben : 

90 



,,Nicht Gerechte zu rufen bin ich gekommen, 
sondern Sunder." 

Die Selbstgerechten sind sich bewufit, ihr ir- 
disches Gliick durch ihren verstandigen Lebens- 
wandel, durch ihre Klugheit und durch das Be- 
folgen des Gesetzes vollauf zu verdienen; wie- 
wohl sie stets sich auf die Gemeinschaf t beruf en, 
so fiihlen sie sich doch innerlich mit den Mit- 
menschen nicht verbunden: um den Zusammen- 
hang mit diesen zu empfinden, mufi man ja 
Simdenbewufitsein haben, d. h. sich als Mitschul- 
digen fiihlen. Der Pharisaer vermag den tiefen 
Sinn des Erbiibels nicht zu erfassen: er kennt 
Vererbung nur als Naturgesetz und weifi nicht, 
dafi die Verschuldung eine innere ist. Er weifi' 
auch nicht, da6 die ganze Fiille von Wider- 
spriichen und Gegensatzen unseres Lebens nur 
durch die Liebe auf gehellt und iiberwunden wer- 
den kann, durch eine vollige Umkehr der Lebens- 
auffassung, durch Einkehr von aufien nach innen. 

Die frohe, eine neue Welt erschliefiende Bot- 
schaf t Jesu mit dem starren Gesetze des Phari- 
saers zu versohnen, ist unmoglich; das alte Kleid 
des Gesetzes pafit nicht zu dem neuen Inhalt. 
Der neue Wein erfordert neue Schlauche; die 
alten Schlauche des , 5 du sollst" und ,,du mufit" 
konnen den gliihenden Wein innerer Freiheit 
nicht fassen: ,,Niemand flickt ein altes Kleid mit 
einem ungewalkten Zeuglappen; denn sein Ein- 

91 



satz reifit ab vom Kleide, und es entsteht ein 
schlimmerer Rifi. Auch giefit man nicht neuen 
Wein in alte Schlauche; oder aber die Schlauche 
zerreifien, und der Wein fliefit aus, und die 
Schlauche sind hin; sondern neuen Wein giefit 
man in neue Schlauche; so halten sich beide." 



Vom lebendigen Gott 



Gott ist nicht ein Gott von Toten, sondern von 
Lebendigen. Ihr steckt tief im Irrtum. Mark. 12, 27. 



Der Mensch fuhlt seine Eingeschranktheit, 
seine Endlichkeit, zugleich strebt er a us einem 
Drange, von dem er sich keine Rechenschaf t ge- 
ben kann, iiber sich selbst hinaus. Das Hinausr 
gehen iiber die Begrenztheit, Gewohnlichkeit, 
Mittelmafiigkeit ist schon das Beschreiten des 
Weges zur Hohe. Wird .das menschliche Streben 
sich zuriickbilden? Es ist wie ein geheimes Ge- 
setz, dafij wenn uns keine Hohe vorschwebt iiber 
das enge Selbst hinaus, wir in die dunkle Niede- 
rung herabsinken. Eine entgottete Menschheit 
ist undenkbar. Und wenn auch eine Generation, 
aus Mifiverstehen des Lebensinhalts, aus Ver- 
irrung oder Selbstiiberhebung das Gottliche von 
sich weist, so zeigen sich die Folgen davon deut- 
lich. 

Wie ist die Gottesvorstellung zu uns gekom- 
men? Keine Theorie ist fahig, darauf zu antwor- 
ten. In Wirklichkeit ist die Vorstellung von 
Gott und Gottlichem ein Hinausragen der 
menschlichen Seele iiber die Mitte, in der uns 
Gewohnlichkeit und Alltaglichkeit gebahnt halt. 
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Die Gottesvorstellung Jesu ist Abschlufi und 
Endziel: kein Einschranken auf eine bestimmte 
Zeit und ein bestimmtes Volk, auf mittlere Le- 
benslagen, Seine Schopferkraft begriindet eine 
neue Wirklichkeit, durch die erst die sichtbare 
ausgeweitet, erhoht und sinnvoll wird. Sie um- 
fafit die Erde mit ihren Volkern, das ganze 
menschliche Geschehen, und zugleich den Him- 
mel mit seinen Geheimnissen: die nationale 
Gottesvorstellung eine Verquickung volks- 
tumlichen Selbstbewufitseins mit messianischen 
Erwartungen und die intellektuelle, in Be- 
grifflichkeit sich aufiernde, weichen der stark- 
sten, lautersten, personlichsten Geistigkeit, der 
unerschopflichen Lebensfiille. Der Gott der 
Propheten, der seines Messias, seines Gesalbten, 
harrt, um in das Menschenleben einzugehen, 
statt Befehle dem widerspenstigen Geschlechte 
mit erzieherischer Gewalt einzupragen, offenbart 
sich bei Jesus in der sichtbaren und zugleich 
geheinmisvollen Vereinigung des Gottlichen mit 
dem Menschlichen. Es ist nicht mehr theokra- 
tische tJberlieferung fur das ,,auserwahlte VoUc", 
in der gottliche Gebote mit Zeitlichem und Stof f- 
lichem verquickt sind. Gott offenbart sich ohne 
alle Beimischung von Aufierlichkeiten, durch keine 
Wolke, durch keine Nebelschleier verhiillt; die 
Gegensatzlichkeit wird iiberwunden, aber nicht 
durch Gedanken, die die Grenze zwischen Gott 
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und Mensch in Selbstiiberhebung wegdekretieren, 
sondern durch die Sichtbarkeit des Geheimnisses 
in der einmaligen Personlichkeit : Gott istMensch 
geworden, der Mensch gibt sich ganz in den 
Willen Gottes, vereinigt sich mit diesem Willen. 

Die streitenden Gegensatze des Lebens inner- 
lich iiberschauend, uberwindet sie Jesus durch 
sein Sein und Wollen. Das menschliche Innere 
ist ja geteilt zwischen Gott und dem Wider- 
sacher: Himmel und Erde ringen um den Men- 
schen. Wenn wir Lebenssteigerung, Seele, Gei- 
stigkeit wollen, so bekennen wir uns damit zum 
Reiche Gottes. In uns selbst gegrundet, braucht 
dieses nicht mit aufiern Mitteln gestutzt oder gar 
mit Waff en geschiitzt zu werden : es ist nicht 
verganglich, tragt keine Keime der Zersetzung in 
sich, vernichtet nicht und wird nicht vernichtet. 

In der AuSenwelt ist ein Auf und Ab des 
Willens zur Macht; hier streiten Triebkrafte, 
platzen Begierden aufeinander, die den Frieden 
auf Erden unmoglich machen. Unser Zusam- 
menleben beruht auf einem ununterbrochenen 
Kampf e. Die immer wieder ausbrechenden Lei- 
denschaf ten bringen selbst das eindammende Ge- 
setz zum Schweigen. Es ist ein Reich, das, durch 
auBere Macht begriindet und erhalten, die Mitte 
ausfiillt als Erganzung der chaotischen Krafte, 
die immer von neuem geordnet werden imissen; 
die unzulanglichen Gegensatze erheben sich hier 
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auf dem Hintergrunde selbstischer Erwartungen, 
auf dem Herrschen von Bruchteilen. Aus Krie- 
gen und Umwalzungen hervorgegangen, bringt 
dieses Reich immer wieder Kriege und Umwal- 
zungen aus seinem Schofie hervor. 

Lauterung und Erhebung, in dieser Sphare 
undenkbar, kann nur aus einer hoch dariiber ge- 
legenen entspringen. Es sind zwei unbestreitbare 
Wirklichkeiten : das Reich der Macht mit seinen 
verschiedenen Auswirkungen in der Niederung 
und Mitte und das Reich Gottes, das sich auf 
keine Gewalt stiitzt, sondern in sich selbst, in der 
innern Notigung unbegrenzten Leuchtens seine 
Sicherheit findet. Zwang und Gewalt haben in 
der verworrenen Triebwelt ihren Grund. 

1st das menschliche Leben nicht voller Krank- 
heitsstoffe, voll zerstorender Selbstsucht, deren 
Ausdruck das aufiere Geschehen ist? Unten das 
Gewirre beschrankter Gedanken und zwangslau- 
figer Taten, kurzsichtige Selbstbehauptung uner- 
losten Wollens; oben Festigkeit und Sicherheit 
des Schauens Erf iillung. Mit f estester Be- 
stimmtheit stellt Jesus das Gottesreich vor unser 
inneres Auge. Diese neue Wirklichkeit - allem 
Larm und alien Gebarden fern mufi innerlich 
errungen werden. 

Der aufierliche Mensch kennt ja nur die eine 
Wirklichkeit. Selbst wenn er sich mit Worten 
und Begriffen zu jener andern bekennt, so bildet 
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sie fiir ihn nur eine Fernsicht, ein Abseits. Sein 
Inneres, an Schranken gebunden, hat eine Be- 
ziehung nur zum Raumlichen, Zeitlichen, Ge- 
schichtlichen, zum Wechsel der Ereignisse, zu 
Aufierungen des gebundenen Wollens und des 
urteilenden Verstarides, zum Reiche der aufiern 
Macht, auf deren Steigerung ja unabwendbar 
Verfall folgt. Wieviele Kulturen und Staaten 
sind dahingesunken, dem Naturgesetz gehor- 
chend, das nur Geburt und Tod, Keimen, Bliihen 
und Welken kenntl 

Zum Erf assen der hoheren Wirklichkeit, die 
in uns und fiber uns ist, gehort nicht aufieres 
Wissen, nicht das den mittlern Lebenskreis be- 
herrschende Denken und Wollen, das ja oft sich 
auch Utopien zuwendet, sondern nur Seelenrein- 
heit, Empfanglichkeit, Leidensfahigkeit, Demut. 
Selbstiiberhebung ist ja Mangel an Verstehen 
und Mitfuhlen, an ungetriibter, unmittelbarer, 
fragloser, kindlicher Beziehung zu uns selbst 
und zu den Mitmenschen: ,,Wahrlich ich sage 
euch, wer das Reich Gottes nicht annimmt wie 
ein Kind, wird nimmermehr hineinkommen." 



Gibt es nicht auch ein Pharisaertum der 
Pflicht? Kann nicht Seelenkalte sich zum Impe- 
rativ der Pflicht gesellen? Pflicht ist noch im- 
mer eine Scheidewand, eine intellektuelle Form, 
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ein Vernunftgebilde, eine kuhle Erklarung fur 
sittliches Handeln. Pflicht fuhrt nicht in eine 
neue Wirklichkeit, sie bleibt vielmehr an der 
Grenze der diesseitigen stehen; sie kennt nicht 
die Seelenglut, die Feuertaufe; sie ist der Aus- 
druck f iir ein zurechtgelegtes Zusammenleben der 
Menschen auf dem vulkanischen Boden der ver- 
borgenen Damonien. Wie leicht verwandelt sie 
sich in eine Aufierlichkeit, in eine Rechtsvor- 
stellung, die dem Staate in Obhut gegeben wird. 
Dann wird auch das Pflichtgefiihl staatlich ge- 
ordnet, wie eine mechanische Kraft ausgerech- 
net, einem bestimmten Gebiete iiberwiesen, auf 
das Reich Casars bezogen, dessen mannigfache 
Gestalten, trotz ihrer aufiern Verschiedenheit, 
doch einander gleich bleiben. 

Folgerichtig ware in diesem Reiche eine ge- 
wollte Gleichmafiigkeit undAufhebung allerFrei- 
heit. Da aber das unerklarliche Walten in der 
menschlichen Natur dies nicht zulafit, so tobt 
im Namen dieses oder jenes in den Vordergrund 
geriickten Prinzips ein ununterbrochener Kampf 
um die Giiter der Gesellschaft, um eine gleich- 
mafiigere, bessere, gerechtere Verteilung der- 
selben. Wer das tiefe Geheimnis der Freiheit 
ausscheidet, um das menschliche Zusammenleben 
zu meistern, es mechanisch zu ordnen, gehort 
notwendig in das Reich des Widersachers. Nur 
wer das Verlangen tragt, die Wirklichkeit voll 
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zu erfassen, sie zu Ende zu denken, vermag in 
den Sinn der von Jesus begriindeten neuen Wirk- 
lichkeit zu dringen. 

Die Vorstellungen, die die menschliche Gesell- 
schaft aufwiihlen Freiheit, Briiderlichkeit, 
Gleichheit, Gerechtigkeit , sind ohne Weisung 
aus dem hohern Reich unwirklich und unwirk- 
sam, verwirrende Irrlichter. Diese Vorstellungen 
haben ihren Grund im Gottesreiche, dessen Ab- 
glanz, nur blafi und gebrochen, sich durch sie 
der untern Wirklichkeit mitgeteilt hat. Das Reich 
Gottes ist ja kein menschliches, ausgedachtes 
Ideal, sondern es ist die gottliche Wirklichkeit 
selbst, unserm regenerierten Willen und unserer 
neugewonnenen Einsicht entsprechend. Nur wer 
sich mit alien untern Realitaten ernst ausein- 
andergesetzt hat, erfahrt, daB das Reich Gottes 
in uns ist, daft das Hauptgewicht auf die inn ere 
Welt und ihre schopferische Kraft gelegt werden 
mu6. Unser Dasein bleibt voll des Fragwiirdi- 
gen: wo liegt der Grund alles Blends, was sind 
die Schicksalsmachte, woher Krankheit und Lei- 
den? Warum ist so wenig Gerechtigkeit, Fried- 
fertigkeit, Edelsinn anzutreffen? ,,Herr, sind es 
Wenige, die gerettet werden?" 

Erwagen wir all das, was rings um uns her 
sich abspielt und dringen tiefer in die Wirklich- 
keit ein, so kommen wir zu dem Schlusse: ent- 
weder flacher Optimismus, Selbsttauschung und 
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Vertrostung auf die Zukunft, oder Menschenver- 
achtung, wenn nicht gar pharisaisches Befolgen 
des Gesetzes und behagliche Mittelmafiigkeit. 
Himmelhoch dariiber erhebt sich Jesu Botschaft 
vom lebendigen Gott und seinem Reiche. Jahr- 
tausende werden die vorgezeichneten Linien nach- 
zuzeichnen suchen. Was wir konnen, ist nur: 
nach dem Reiche Gottes trachten, die Nahe des 
,,lebendigen Gottes" herbeisehnen, den Wirkun- 
gen des Gottmenschen uns hingeben, unser Inne- 
res gegen den ,,Herrscher dieser Welt" wappnen. 



Das Bewufttsein, dafi zwischen Gott und Mensch 
eine Kluft liege, die keinem zu iiberschreiten ge- 
wahrt sei, diese Gottesferne, ist zwar aller pan- 
theistischen Verschwommenheit entgegengesetzt, 
bekundet aber Mangel an Seele. Es gehort zur 
prophetischen Erfahrung, dafi Gott in die Ge- 
schicke des Menschen eingreife: Der Gehorsam 
gegen den Willen Gottes gilt dem ubermachtigen 
personlichen Geheimnis. In Jesus sind Gott und 
Menschensohn einander so nahe, dafi der Wille 
Gottes und der Wille Jesu zusammentreffen. 

Das sich iiberhebende, auf sein eigenes Ge- 
wicht sich stiitzende Selbst kennt die Ehrfurcht 
nicht , aber auch der aufiern Frommigkeit ist 
Anbetung im Geiste und in der Wahrheit fremd. 
Die wahren Gottesdiener sind nicht die, die zwi- 
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schen Gott und sich eine uniiberbruckbare Feme 
offnen und so tief vor ihm im Staube liegen, 
dafi sie nicht wagen, den Blick zu erheben, son- 
dern die, die Gott lieben, von Gott durchdrun- 
gen sein wollen. Die hochste und reinste Liebe 
konnen wir uns konkret nicht anders vorstellen 
als die Beziehung des Sohnes zum Vater, des 
Vaters zum Sohne Liebe und Gehorsam sind 
beide darin. Die Unermefilichkeit der Schopfung 
miiftte uns sonst erdriicken: sind wir doch ein 
Staubchen im Weltall, ein Tropfen im Meere. 
Wo ist der Schutz gegen die iiberall in uns und 
um uns herrschende Vernichtung? Wie sollen 
wir uns in den unendlichen Raum und in die 
grenzenlose Zeit schicken? Erst wenn wir Ge- 
fiihl und BewuBtsein des innigen Zusammen- 
hangs mit Gott, der ja Geist und Liebe ist, 
haben, sind wir nicht mehr ein im Weltall wir- 
belndes Staubkorn. Erst der Geist, der uns inner- 
lich lebendig macht, ermoglicht Menschwerdung. 
Denn Gott ist nicht das aufierlich waltende 
Gesetz, sondern das Geheimnis der hinter alien 
Lebenserscheuiungen wirkenden Liebe. 

Grade in die Gottesvorstellung tragen die Ein- 
zelnen und die Volker die Begrenztheit ihrer 
Anlagen, ihrer Neigungen, ihr Verstehen und 
Nichtverstehen hinein. Der unbedingte Glaube an 
den schopferischen Geist ist die trberwindung 
aller aufiern Beweise und verganglichen Zeichen. 
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Was durch Zeichen und Wunder zu uns spricht, 
liegt unter unserm Glauben. Der wahre Glaube 
bedarf keiner Bestatigung. Gleich der Zweifel- 
sucht bleibt die Wundersucht im Stoff lichen; sie 
verlangt von dem Niedern, es solle beweisen, was 
das Ho here sei. Sind doch alle auftern Zeichen 
nur Veranderungen des Verganglichen. Der un- 
veranderliche Geist in und hinter den Erschei- 
nungen ist der wahre Quell sowohl des Wunders, 
als auch der Gesetzmafiigkeit. Das Wunderbarste 
erfahren wir auf den verschiedenen Stufen der 
Selbstvervollkommnung. ,,Dein Glaube hat dir 
geholfen" wie sich dieser Glaube auch aus- 
nehmen moge, er enthalt in alien seinen Gestal- 
ten innere Kraft und Sicherheit. 

Wer vorbereitet ist, Gott in Herzensreinheit zu 
schauen, Gott im Geiste und in der Wahrheit zu 
dienen, weiB, was das verkorperte Wort ist: 
,,Und ihr habt sein Wort nicht in euch wohnen, 
weil ihr dem, der ihn gesandt hat, nicht glau- 
bet." Das verkorperte Wort ist der Wille Got- 
tes, nicht ein abseitiger, von der Lebenswirklich- 
keit losgeloster Gedanke. Wie soil Gott sich im 
Leben offenbaren, wenn nicht durch seine In- 
karnation? 

In Jesus hat sich der Sinn des Daseins verkor- 
pert. Er spricht ganz anders als alle, die den 
Beruf in sich tragen, Wahrheit zu verkiinden: 
,,Die Liebe Gottes" redet aus mm. Er verlangt 
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von den Menschen nichts fiir sich selbst 
weder Ehre und Anerkennung noch Besitz. Er 
nimmt seinen Ruhm nicht von den Menschen. 
Nur wer in seinem eigenen Namen auftritt, aus 
beriickender Selbstliebe, aus blendender Ruh- 
mesliebe den menschlichen Schwachen entgegen- 
kommend, wird anerkannt und angenommen; die 
Verkorperung des Unsichtbaren mufi. dagegen 
alle die befremden, deren Sinn nicbt auf das 
Wesenhafte gerichtet ist, die den Geist in leb- 
lose Begrif f e, in unverkorpertesWortverwandeln. 
Tritt der Geist ihnen als Sohn Gottes inkarniert 
entgegen, so sind sie bereit, ihn als verwirrende 
Unbegreiflichkeit, ja sogar als Torheit von sich 
zu stofien. 



Wo ist der Sinn des damonischen, das Gottliche 
kreuzigenden Hasses? Jesu Wirken, Kreuzigung 
und Vollendung sind das Gericht dariiber, wie 
auch fiber alles menschliche Tun und Geschehen. 
Ganzheit richtet iiber das Bruchstiick, Lauterkeit 
iiber Siinde, Auferstehung uber Kreuzigung. Es 
ist dies mit dem ganzen Lebensgeheimnis aufs 
engste verkniipft. Unvermeidlich ist das Gericht 
des Geistes tiber die, die ihn verwerfen oder 
lastern. 

Unser Leben ist Errichten von Scheidewanden 
rwischen Wort und Tat, zwischen Denken und 
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Wirklichkeit. Jesu Worte sind Taten : ,,Die Worte, 
die ich zu euch gesprochen, sind Geist und sind 
Leben." Und doch ziehen die meisten ihnen 
andere Worte vor, die nicht Leben sind. Sie 
wollen einen Babelturm abstrakten oder sophisti- 
schen Denkens; ihnen sagt die Sprachverwirrung 
besonders zu, die Zerfaserung des Lebensinhalts, 
die Zerbrechung der Unmittelbarkeit. Worte, in 
denen der Geist sich verkorpert, diinken sie zu 
einfach. 

Der Glaube an den Geist setzt Vereinfachung 
unseres Innern voraus; er kann nur in Menschen 
erwachen, die nicht niit Dialektik und Schrift- 
gelehrsamkeit belastet sind: blieb doch die un- 
mittelbare Beziehung zu der innem Welt Jesu 
auch Nikodemus verschlossen! Nur die, denen es 
,,vom Vater gegeben" ist, fiihlen in den Worten 
Jesu den Quellborn gottlichenLebens; vomGeiste 
Zeugnis ablegend, sind diese Worte ein bestan- 
diger Vorwurf fiir die Beschranktheit und Sinn- 
losigkeit menschlichen Treibens. Das Wesen- 
hafte enthaltend und ausdriickend, konnen sie 
nicht durch Neues verdrangt und vergessen wer- 
den. 

Was von der Zeit getragen wird und zu der 
Zeit in einer ihr verstandlichen Sprache redet, 
zeugt stets von Begrenztheit. Nur der lebendige 
gottliche Geist ist grenzenlos, trotz seinem kon- 
kreten Ergreifen des Menschen: nie laftt sich 
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sagen, seine Zeit sei schon da, denn er wirkt un- 
unterbrochen bis an das Ende der Zeiten, um 
die Menschen aus dem ihnen drohenden Verfall 
zu erretten und sie ihrer Bestimmung zuzu- 
fvihren. Die untere und mittlere Lebenssphare 
ist hingegen immer f ertig, trotz aller Anderungs- 
sucht und dem fortwahrenden Gewirre: schein- 
bar Neues wird an Stelle des friihern .Scheins 
gesetzt und als wesentlich angesehen. 

Gleichgewicht zwischen Gott und Mensch ist 
das Gleichnis fur alles Gleichgewicht im Leben, 
fiir das Zusammenwirken von Liebe und Er- 
kenntnis, von Einsicht und Tat. Nur in der 
innern Welt Jesu ist es verwirklicht. 



Von der Gottessohnschaft 

Selig sind die Friedfertigen, denn sie werden Gottes 
SShne heiften. Matth. 5, 9. 

Meine Speise ist, daft ich tue den Willen dessen, 
der mich gesandt hat, und voltende sein Werk. Joh. 4,34. 



Unsere Beziehung zu Gott wird innerlich und 
aufierlich unterbrochen, verdunkelt, bisweilen gar 
ausgeloscht. Gott beherrscht nicht unsere Seele 
in alien ihren Verborgenheiten; wenn er auch 
angerafen wird, so geschieht es durch die Span- 
nungen unseres triiben Ichs. Es ist Gott in der 
Ferae, der Weltgeist, der unermefiliche Kosmos 
in seiner Mannigfaltigkeit und seinem unerklar- 
lichen Ineinander. 

Anders ist die Erf ahrung der Gottesnahe : diese 
setzt innere Umstellung, eine nicht nur dem In- 
tellekte unzugangliche, sondern auch dem rein- 
sten sittlichen Willen unverstandliche Umkehr, 
eine ganz neue Lebenswertung voraus, zu deren 
erschopf endem Ausdruck keine Worte hinrei- 
chen. Es ist dies die einzig giiltige Umwertung; 
jede andere beruht doch nur auf Selbsttau- 
schung, auf Unkenntnis des uns angeborenen 
Obels, auf einem leichtfertigen Glauben, dafi 
durch Anderung aufierer Bedingungen oder ge- 
sellschaftlicher Verhaltnisse, intellektueller An- 
sichten und seelischer Stimmungen der Mensch 
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umgestaltet und erhoht werden konne. Es 1st 
dies ein Verkennen der in der menschlichen 
Wirklichkeit unsichtbar waltenden Krafte. 

Jesus durchsohaut die voile Wirklichkeit: jeder 
mrwirkliche Gedanke steht ihm fern; das Licht, 
von dem er durchdrungen ist, leuchtet in die 
verborgensten Winkel der menschlichen Seele 
hinein. Er fiihlt sich eins mit dem letzten Ge- 
heimnis. Zugleich weiB er, dafi die Menschen 
die schrankenlose Wirkung seines Wesens weder 
verstehen, noch ertragen. Was zu ihnen spricht, 
ist ja das Fragment, und auch dieses nur ge- 
schaut durch ihr getriibtes Auge. Sie erschauern 
vor der verzehrenden Flamme, vor dem Bei- 
spiel des Opfers, das der verkorp.erte Geist 
ihnen gibt. 

Niemand kann Gott erschauen, der nicht in 
nachste Beziehung zu dem Sohne tritt und ihm 
nachfolgend sich zu einem neuen Menschen um- 
schafft. Nur der Sohn hat das unbeschrankte 
Wissen um den Vater und um das Ratsel der 
menschlichen Natur, um ihr Sinken und Sich- 
erheben, ihr Schwanken zwischen Unfreiheit und 
Freiheit. Nur der Sohn weifi um den Sinn der 
Schopfung, um die Bestimmung des Men- 
schen nicht unsere Wissenschaft, nicht unser 
Forschen, nicht die sich betatigende Energie 
im Dienste der Gyklopenarbeit, genannt Zivi- 
lisation. 
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Die gleichgewichtige, alle innern Hemmungen 
iiberwindende, erhebende und begeisternde Got- 
teserfahrung hat nur der, dem }J der Sohn es 
will offenbaren". Nur er fiihlt das Erhobensein 
liber alle einschliefienden Vorstellungen von Fa- 
milie, Gesellschaft, Volk, Staat, Wissenschaft, 
Kultur. Es teilt sich ihm eine Kraft mit, 
iiber der Lebenszerkliiftung mit seiner Seele 
zu weilen. 

Gott ist ja nicht nur die erhabenste Feme, 
sondern zugleich auch die nachste Nahe, nicht 
nur Schopf er der Welt, sondern auch das in 
unserm Innersten begriindete Geheimnis. Wenn 
alle unsere innern Krafte Fiihlen, Wollen, 
Gemiit, Seele, liebende Selbstvergessenheit, sich 
hingebende Demut, gliihende Begeisterung, hell- 
sichtiges Schauen, Selbstlauterung, Selbstiiber- 
windung, Wille zur vollen Wahrheit zusam- 
menwirken und zusammenklingen, nur dann ver- 
mogen wir Gottes Nahe zu spiiren. Unsere Los- 
losung von Gott, das Verlangen unseres Intel- 
lektes, die Welt nur durch seine eigene, sich 
absondernde Energie zu erkennen, muJB zur Zer- 
kliiftung unseres Daseins fiihren: steht doch 
Gott nicht nur im Mittelpunkte der Schopfung, 
sie zusammenhaltend und ihren Einklang be- 
wirkend, sondern zugleich auch im Mittelpunkt 
unseres personlichen Lebens. 

Was der Schopfer, unfafibar, unermefilich, 
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unergrundlich, fur den Kosmos, das ist der Sohn 
Gottes fur unser Innenleben: nur durch ihn 
kommt zu uns die Erfahrung der belebenden 
und begeisternden Beziehung zur Ganzheit, die 
freudige Lebensbejahung. Der Verstand steht 
beiseite, zweifelt und fragt, aber die Wirkungen 
des gelauterten Willens mufi auch er aner- 
kennen: bald fangen sie an, sich ihm selbst mit- 
zuteilen und auch ihn zu durchdringen; un- 
merklich und unerwartet beginnt ein neues Licht 
unseren Intellekt mit alien anderen innern Kraf- 
ten zu einen. Es ist dies der Zustand jener Of- 
fenbarung, von der Jesus mit dem Ausdrack 
letzter Sicherheit sagte, nur der Sohn konne sie 
geben. Was nicht Gestalt annimmt, uns nicht 
ganz durchdringt, uns nicht umgestaltet, kann 
nicht Lebenswahrheit heifien. Was nur in unse- 
rem Intellekte lebt, ist noch aufier uns: es hat 
keine Wurzeln in unserer Seele und in unserm 
Willen. 

Es ist auch ein Merkmal der nur intellektuellen 
Wahrheit, dafi sie, ob sie es eingesteht oder 
nicht, keinen ausgesprochenen Sinn fiir das letzte 
Geheimnis und fur unsere Beziehung ZUT Ganz- 
heit hat: durch die grelle und kiinstliche Be- 
leuchtung, in die sie das Beobachtete und Er- 
forschte riickt, beschwort sie auf Umwegen Ver- 
dunkelung herauf, verlegt den Weg zum Him- 
melreich, zur vollen Wirklichkeit. Die nicht- 
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inkarnierte Wahrheit vermag uns nicht mit uns 
selbst, mit den Mitmenschen, mit dem Weltall 
in Einklang zu bringen. 



Da Jesus das Leben durch keine Begriffe 
abgrenzt und durch keine einseitigen Empfin- 
dungen von Gott scheidet, so redet das Geheimnis 
der Ganzheit aus ihm stark und deutlich. Es ist 
dies die Sprache von seiner Sendung: wer das 
Leben um seinetwillen verliere, werde es ge- 
vvinnen. Ist doch seine Erscheinung auf Erden 
Erlosung von alien Widerspriichen, Einseitig- 
keiten und Starrheiten. 

Nur durch Abstumpfung des Blickes fiir die 
Innenwelt konnen wir wahnen, das Begehrens- 
werte bestehe in der Mehrung scheinbarer Gii- 
ter. Dadurch kommt uns der Besitz an wahrem 
Leben, die Gottessohnschaft, abhanden, und unser 
Dasein verwandelt sich in eine Oberflache, auf 
der wir uns zwangslaufig bewegen einem Ab- 
grund zu, worm alle angehauften Giiter ver- 
schlungen werden. Unter dem Drucke derselben, 
die sich mehren, bis unsere Schultern und unser 
Gehirn die Last nicht mehr tragen konnen, geht 
uns die Reinheit des Fiihlens, die Frische der 
Seele, die Kraft des Glaubens, der innere Friede 
verloren. Wir diinken uns Eroberer und werden 
doch zur Beute der uns innewohnenden damoni- 
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schen Macht, die uns Stuck fur Stuck das Erst- 
geburtsrecht nimmt und Kahlheit und Kalte zu- 
rucklafit. Ruhrt nicht auch aller Zweifel davon 
her, daft wir unsere ganze Aufmerksamkeit dem 
Nebensachlichen zuwenden? Wir miissen unser 
Ziel auf die hochste Hohe verlegen, die Forde- 
rungen an uns so weit wie nur moglich spannen. 
Darin liegt die Wiirde des Menschen. Jedeinnere 
Hemmung ist eine Unterbindung, eine Verkleine- 
rung, ein Abbruch an Leben. 

Woher kommt es, daft wir mit den Jahren nicht 
nur die Unmittelbarkeit, sondern auch die Reinheit 
einbufien, die den Unaufrichtigkeiten, Gebun- 
denheiten, Gebrochenheiten weicht? Solange wir 
die Reinheit nicht zuruckgewinnen, bleibt unser 
Leben wiirdelos. Es gehort zur tieferen Einsicht, 
Lauterkeit und Edelsinn hoher als alle Klugheit 
einzuschatzen. Da unser Leben seine in der un- 
sichtbaren Welt verborgenen Gesetze hat, die mit 
den gottlichen Geboten ubereinstimmen, so racht 
sich die Ubertretung derselben, wenn wir es auch 
nicht immer innewerden. Sucht nicht die kalte 
Klugheit alle Reinheit herabzusetzen oder sogar 
zu verspotten? Es ist in der ganzen Verkettung 
der Wirklichkeit begrundet, dafi es hinieden 
,,Argernisse" geben, und das Hohe und Echte 
Anstofc erregen mufi. Aber wehe denen, durch 
die diese Argernisse in die Welt kommen, sagt 
Jesus. Miissen doch die Urheber der Argernisse, 
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der Einfachheit und Demut das Verwickelte und 
Schwere vorziehend, immer darauf bedacht sein, 
Mittel ausfindig zu machen, um nicht den Lasten 
zu erliegen. 
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Wahrhaft individuell 1st nur die Gottessohn- 
schaf t, weder Autoritat noch Freiheit im mensch- 
lichen Sinne. Wahr und frei 1st nur die indi- 
viduelle Seele, die zu Gott sich emporschwingt, 
auf Gott, nicht auf Menschen baut. Dann be- 
kommt auch die Gemeinschaft eine belebende 
Atmosphare, in der das Atmen leicht wird und 
froh macht: ,,Wenn zwei von euch in Einigkeit 
um etwas bitten, so wird es euch zuteil werden 
vom Vater in den Himmeln." Die zwei und drei, 
von denen Jesus sagt, daft wenn sie sich in seinem 
Namen versammelten, er unter ihnen sein werde, 
wachsen sich zu vielen Tausenden aus. In dieser 
Gemeinschaft, die schon mit dem Einzelnen ge- 
geben wird, ist der Sohn Gottes der feste Mittel- 
punkt, von dem ihr verborgener Sinn ausgeht. 
Das Wort Jesu von den Letzten, die die Ersten 
sein werden, dringt der menschlichen Gemein- 
schaft tief auf den Grund. Nur der Selbstver- 
leugnung, der uberschauenden Rune, der Selbst- 
priifung und Selbstbesinnung offnet sich der 
Blick in das ganze Gewiihl, das sich auf der 
Oberflache unseres Lebens hinwalzt, und in das 
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die Verkundigung der Gottessohnschaft herein- 
tont. NUT wenige horen auf den Ruf; viele 
vernehmen die Stimme nicht, und manche, zu 
denen sie vernehmlich spricht, finden nicht die 
Kraft in sicht, ihr zu folgen: ,,Viele sind berufen 
und Wenige auserwahlt." Die Auserwahlten sind 
es, in denen und durch die das Grottliche spricht. 
Gott offenbart sich denen, die vom Sohne Gottes 
mit innerem Feuer getauft sind. 



Der Weg zur Wahrheit und zum Leben 

Ich bin gekommen, ein Fewer zu wer/en auf die 
Erde, und wie wollte ich, es ware schon entziindet. 
Luh. 12, 49. 

Wenn ihr mich erkannt hattet, wurdet ihr auch 
meinen Vater hennen; erkennet ihn von nun an, 
ihr habt ihn ja gesehen. Joh. 14, 7. 

Ich. bin dazu geboren und dazu in die Welt ge- 
kommen, da/? ich fur die Wahrheit zeuge; jeder, der 
aus der Wahrheit ist, hort meine Stimme. Joh. 18, 37. 



Was ist Wahrheit? Nicht mit Worten lafit 
sich die Frage des Pilatus erschopfen, nicht mit 
definierenden Begriffen, nicht mit beschrankten 
Vorstellungen. Das Verneinende steht dem Be- 
jahenden, der Teil dem Ganzen, das Vergang- 
liche dem Unverganglichen, der Mensch Gott ge- 
geniiber. Das Zusammenfassen aller Lebensaufie- 
rungen in das Verhaltnis desMenschen zuGott 
hier entspringt die Wahrheit. Wer von ihr so 
durchdrungen ist, dafi sie sein ganzer Lebens- 
inhalt wird, kann sie nicht abschwachen, ver- 
diinnen, zerstiickeln. Daher sagt Jesus zu seinen 
Jiingern, nicht sie selbst werden reden, sondern 
der Geist Gottes werde durch sie sprechen. 

Lebenswahrheit, im Gegensatz zu alien Halb- 
wahrheiten, Schwarmereien, Sophismen und Uto- 
pien, fordert vom Menschen entschiedenen Ge- 
horsam gegen den Willen Gottes, in dessen 
Dienste allein auch das Opfer seinen Sinn be- 
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kommt. Die Wahrheit vertragt keine Kompro- 
misse, keine Mittellagen, deshalb konnen die 
Menschen sich nicht gleichgiiltig ihr gegeniiber 
verhalten: sie schwanken zwischen geheimer 
Scheu und offener Abneigung. 

Tragisch sind ja nicht die Tiere in ihrer Ab- 
geschlossenheit, sondern das Leben der Menschen 
in alien Sctrwankungen und Brechungen ist es. 
Wird die Wahrheit auch zuriickgewiesen, so 
kann sie doch nicht entbehrt werden: ohne pro- 
phetische Kraft, ohne das Salz des Geistes ware 
unser Leben schal und nichtig ; die Ahnung 
von ihrer Unentbehrlichkeit denken wir nur nicht 
zu Ende. 

In der Abneigung gegen Lebenswahrheit kom- 
men alle verbofgenen Regungen der mensch- 
lichen Natur zusammen: GroB ist die Scheu vor 
der strengen Zwiesprache mit unserm eigenen 
Innern. Verlockend ist die Vorspiegelung eines 
bequemen Dahinlebens und feindselig daher die 
Stimmung gegen die alle Selbstzufriedenheit ver- 
scheuchende Wahrheitsfiille. Unmoglich ist so- 
wohl Loslosung vom Gewissen, als auch voile 
Gewissenhaftigkeit. Stets werden Bruchstiicke 
der Wahrheit fur die ganze Wahrheit, Begrenzt- 
heiten fur letzte Ausblicke, kleine Erdhiigel fur 
hochste Hohen ausgegeben. 

Dafi die voile Wahrheit notwendig tiefe Kon- 
flikte heraufbeschwort, gehort in die Unerklar- 
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lichkeit menschlichen Daseins: ,,Der Jiinger mufi 
zufrieden sein, daJB es ih.ni gehe wi seinem Mei- 
ster." Aber gesammelt in ilirer starken Einfach- 
heit, macht die Wahrheit furchtlos alien Lei- 
den und Opfern gegeniiber. Der Gehorsam gegen 
Gott stellt sich unauffallig mit felsenf ester Kraft 
aller Verganglichkeit und allem Schwanken ent- 
gegen. Wer sein Inneres auf Gott richtet, dessen 
Augen werden sehend; die Andern bleiben in 
der Dammerung, und vergeblich sucht die Le- 
benswahrheit bei ihnen EinlaB. Aber was den 
Vorfahren verschlossen blieb, off net sich oft* den 
Nachkommen. 

Mit den Jahrtausenden ringend, lafit die Wahr- 
heit die Menschen nicht zur Ruhe kommen. Das 
Sichtbare von Grund aus erschiitternd, fordert 
sie Entscheidung gegeniiber dem Spielerischen 
des Denkens, der sich selbst geniigenden Schat- 
tierung des Fiihlens oder dem Verschwimmen in 
Abstraktionen, Abseitigkeiten und Schwarmereien. 
Wie seltsam: in den engen Kreis, in den sich 
viele einzuschliefien suchen, um sich von den 
Wirkungen der Wahrheit abzusperren, dringen 
noch Krafte von oben; selbst Eitelkeit, Ehrgeiz, 
Habgier und Machtgeliiste zeigen, wie weni^ der 
Mensch ruhig ausharren kann; die tierische 
Triebkraft tritt ja in alien menschlichen AuBe- 
rungen unsicher, gebrochen, verworren hervor. 
1st nicht die Sicherheit eines Sperlings ein Vor- 
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wurf fur das unruhige Treiben des Menschen? 
Jener lebt ganz im Augenblick, gehorsam seiner 
Bestimmung, dieser dagegen 1st ungehorsam 
dem geheimen sehopferischen Sinn. Der Zeit- 
raum, in welchem sich unser Leben abwickelt, 
ist zerkliiftet. Wir scbwanken zwischen Erin- 
nerung und leerer Hoffnung und kommen 
nicht zum eindringlichen Erfassen der Gegen- 
wart. 

Nur in unbeschrankter Hingabe des Geschop- 
f es an den Schopf er liegt Sicherheit. Erst wenn 
der innerste Gehorsam unerschiitterlicher Mittel- 
punkt wird, um den unser ganzes Dasein sich be- 
wegt, zieht eine erneuernde Kraft in uns ein, die 
eine lauternde Atmosphare und einen wesentlich 
andern Lebensinhalt erschafft. Wir erschauen 
die Wahrheit iiber den Zeiten und iiber alien 
Trubungen und Teilungen. Da die Meisten un- 
reif in ihrem Wollen und Tun, verworren oder 
iiberspannt in ihrem Denken sind, so bleibt die 
Wirklichkeit voller Unfrieden und Unruhe. Die 
Zeitalter, nur durch ihre veranderte Hiille ver- 
schieden, bleiben in ihrem Wesen darin einander 
gleich, dafi die Lebenswahrheit nur von den 
Einzelnefl erfahren, erfafit und weitergetragen 
wird. 

Wie undurchdringlich ratselhaft aber ist. das 
Walten der Wahrheit, die die Blinden sehend, 
die Tauben horend, die Kranken gesund machen 
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will. Lauterkeit und Frieden mit sich bringend, 
tragt sie doch zugleich Beunruhigung ins Leben: 
sie trennt die Geister, sie will reinliche Scheidung 
des Verganglichen vom Unbedingten. Es ist dies 
das Schwert, das Jesus in die Welt gebracht hat 
das Symbol fur das unerschiitterliche Ja und 
das ebenso sichere Nein: Wer nicht mit Gott ist, 
der ist gegen ihn. Wer nicht ganz sein will, der 
ist notwendig gebrochen. 

Durch die Verquickung nicht zusammengeho- 
render, ja vollig entgegengesetzter Beweggriinde 
kommt in das Menschenleben die Garung hinein, 
die sich im ganz en sichtbaren Geschehen aus- 
wirkt. Der Opferwille, den die Wahrheit for- 
dert, ist so iibermachtig, dafi er nicht mehr na- 
tiirlich heiften kann. An Stelle der Blutsver- 
wandtschaft tritt die der Verwandtschaft im 
Geiste; an Stelle irdischer Giiter, die zwar an 
und fiir sich weder gut noch schlecht sind, aber 
durch unsern Willen dazu werden, tritt das eine 
Gut. Das, was uns friiher unerlafilich erschien, 
beginnt in der Nahe der Wahrheit fiir iiberfliis- 
sig und hemmend zu gelten; was ehedem unsere 
Seelenleere ausfiillte, fangen wir an fiir neben- 
sachlich oder gar nichtig zu halten. Die Toten 
iiberlassen wir von nun an den Toten; unser 
Blick und der Horizont unserer innern Erfah- 
rung wird ausgeweitet. Es ist dies keine stoische 
Vernichtung natiirlichen Wachstums, keine Ab- 
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holzung; Einsichten sind es, die uns zustromen. 
Wir sehen von da ab in den Mitmenschen unsere 
Briider, weil wir den Willen des Vaters tun. 
Mit dem Gehorsam gegen den gottlichen Willen 
bekommt die Nachstenliebe ihren Inhalt und 
Sinn. Unser Lebensgefiihl beschrankt sich nicht 
! mehr auf das allein, was uns nahesteht, sondern 

dringt in die Feme. 

2 

Kreuz, Leiden, Vereinsamung folgen der Aus- 
weitung unseres Gesichtskreises und der Erhe- 
bung unseres Willens: ,,Wer nicht sein Kreuz 
nimmt und folget mir nach, ist mein nicht 
wert." Die Selbsterhaltung, das einzige Lebens- 
ziel auf der niedern Stufe s weicht jetzt einem 
neuen Inhalt: Dein Wille geschehe und nicht 
der meine. Unser Leben ist nicht seines selbst 
wegen. Umgibt sich denn die Selbsterhaltung 
nicht mit unzahligen Mitteln, die sie vor aufiern 
Eingriffen und Einschrankungen schiitzen sol- 
len? Verwickelt sie sich nicht in den Kampf mit 
dem Selbsterhaltungstrieb der Andern? Mannig- 
fach sind die AuBerungen und Steigerungen der 
Gewalt: hef tiger Wettbewerb und seine vulkani- 
schen Ausbriiche auf alien Lebensgebieten, ge- 
genseitiges Sichbekriegen der Einzelnen, der Par- 
teien, der Volker. 

Die Selbstbespiegelung kurzsichtiger Gedanken 
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und versehleierter Wiinsche entfernend, zeigt 
uns die Wahrheit den verborgenen Grund alles 
Unfriedens und aller Zerstorung. Unausbleiblich 
ist die Entfesselung des Streites zwischen den 
Menschen, solange das Verlangen das Leben zu 
gewinnen uns blind gegen den wahren Lebens- 
gewinn macht. Nicht Selbsterhaltung ist im tie- 
feren Sinne lebenbejahend. 

Die lautere Wahrheit fordert Umstellen des 
Blickes, radikales Umlernen, nicht in Einzel- 
heiten, sondern in Hinsicht auf das Ganze und 
Wesentliche: daft wer das Leben verliere, es 
wahrhaft gewinne, erfahren wir erst, nachdem 
\vir uns zu jenem Verluste entschlossen haben. 
Ebenso erfahren wir, daft innerer Friede nicht 
eine blofte Negation des Unfriedens, sondern 
vielmehr eine neue, erhohte Wirklichkeit ist. 

Die verkorperte Lebenswahrheit erscheint uns 
dann als das sicherste Maft fiir die Ereignisse 
und Konflikte unter den Menschen. Wurde Je- 
sus Gewaltanwendung und Unterdruckung in 
irgendeiner Gestalt billigen, verwerfliche Mitlel 
zu noch so hohen Zwecken heiligen? Die Ant- 
wort darauf bedarf keiner Umwege. Jesus ent- 
kleidet unsere Gedanken all ihrer Kompliziert- 
heit; unsere Sophismen ziehen sich in ihre 
Schlupfwinkel zuriick. 

Wie hat sich Jesus zum Gesetz, zum Wunder, 
zum Tempel, zu Vergangenheit, Gegenwart und 
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Zukunft verhalten? Die Antwort ist einfach fur 
den, der nicht Umwege, sondern den Weg, nicht 
empirische Wahrheiten, sondern die Wahrheit, 
nicht Bruchstiicke, sondern die Ganzheit des Le- 
bens will. Jesus ist nicht gekommen, Fragen 
aufzuwerfen, sondern Antwort zu geben, nicht 
zu hemmen, sondern von den Dunkelheiten des 
Willens, des Herzens, der Seele uns zu erretten. 
Wie sollen schwache Mensehen zu starken wer- 
den, getriibte zu gelauterten, verlorene zu er- 
losten? Sind nicht manche unrettbar verloren? 
Die Umwege des Denkens lassen weder das sichere 
Schweigen, noch auch eine entschiedene Antwort 
zu. Sie gewahren keine Einblicke in das, was 
hinter und iiber dem Geschehen steht. 

Sichtbar ist der geschichtliche Boden, in dem 
Jesus wurzelt, aber verborgen ist sein Wesen; 
horbar sind seine Worte, aber nicht das, was in 
und hinter ihnen spricht: nur die fassen es, 
denen es gegeben ist. Schriftgelehrte, Pharisaer, 
skeptische Sadduzaer, parteiische Politiker, alle, 
die in ihren Gedanken und in ihrer Bildung be- 
fangen, an ihre falschen Hoffnungen und Er- 
wartungen gef esselt sind, fassen nur das Aufiere, 
die Hiille, den einzelnen Ausdruck. Solche waren 
immer da und sind auch heute in unserer Nahe: 
die Mensehen, zu denen Jesus in Beziehung trat, 
haben ja eine wesentliche, typische Bedeutung; 
aus dem Zeitlichen ragen sie in alle Zeiten. Es 

121 



ist, als wenn wir sie heute sahen und horten. 
Und Jesus ist heute lebendig wie damals in 
seiner Passion und in seiner Auf erstehung : ,,Und 
sie werden kommen von Morgen und Abend und 
Mitternacht und Mittag und werden zu Tische 
sitzen im Reiche Gottes." 



Nicht jeder vergegenwartigt sich das Geheim- 
nis des Gewissens, ja, manche mochten es nicht 
anerkennen, und doch will niemand fur gewis- 
senlos gelten, zur Ungewissenhaftigkeit und da- 
mit zur Unwahrhaftigkeit sich bekennen: nie- 
mand will einer Verdrehung der Lebenstatsachen, 
einer Neigung zur Gewissenlosigkeit in seinem 
Verhalten gegen die Mitmenschen geziehen wer- 
den. Wiirden wir den Mut haben, uns zur Wahr- 
heit, zur Gewissenhaftigkeit oder zu deren Ge- 
genteil zu bekennen, so lagen die Dinge weit kla- 
rer, einfacher, iiberzeugender und zwingender 
zutage; aber das Gewissen wird fortwahrend be- 
wuBt und unbewuBt verdunkelt: die Untreue ge- 
gen die Klarheit der einfachen Linie zeigt sich 
in dem wirren Durcheinander von Wahrheit und 
Unwahrheit. Nichts erregt die Menschen so, als 
das Unbedingte, als das Eingreifen erhellenden 
Lichtes in ihr dunkles Getriebe. 

Alle bekennen wir uns zu irgendeiner letzten 
Vorstellung, zu zusammenfassenden Zeichen, die 
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fiir uns ,,Gottliches" bedeuten, zu einem Ur- 
sprung, der fur uns der Vater des Daseins ist; 
meist sind es Erzeugnisse des iiberlegenden, wa- 
genden, messenden Denkens; wir zerbrechen die 
Lebenseinheit, zerlegen das Gewissen. Und wenn 
wir uns zu ,,Gottlichem" bekennen, so ist es 
nicht der Geist, der uns ganz durchdringt, tragt, 
erneuert, unsere innern Krafte in einem sichern 
Mittelpunkt zusammenfaftt, sondern Vernunft- 
gesetz und Naturgesetz, oder iiberlieferte Vor- 
stellung, geschichtliche Tatsache. 

Nichts ist so sehr Heuchelei, als nur aufier- 
liches Bekennen, das ja unter veranderten 
Verhaltnissen ebensogut in Verneinung um- 
schlagen konnte. ,,Heuchler" ist daher f iir Jesus 
jeder, der die Lebenswahrheit nur mit dem Ver- 
stande, wenn nicht gar mit dem Munde, nicht 
aus tiefstem Ergriffensein bekennt. Nur wenn 
unser ,,Herz" das Symbol fiir den verbor- 
genen Mittelpunkt unseres Daseins an allem 
beteiligt ist, was unser Kopf denkt und unser 
Mund redet, nur dann denken und reden wir aus 
dem Gewissen und aus der Wahrheit. Unver- 
standlich bleibt Jesu Siindenlosigkeit alien denen, 
die taub sind fiir das Seufzen der Kreatur, 
fiir die aus dem Grunde des Menschenlebens 
herauftonende Schuld. Sie wissen nicht, was 
Siinde ist. Sie bleiben im Geteilten, ohne sich 
dessen bewufit zu werden. ,,Heuchelei" ist auch 
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das Bekennen einer Teilwahrheit, womit ja meist 
Selbstzufriedenheit verbunden 1st: sie zeigt sich 
im Denken und Tun, in den Absichten und 
Zielen, in der Art und Weise, wie das Leben ein- 
geschrankt, verkleinert oder nur auf der Ober- 
flache ausgeweitet wird. Die Wahrheit, auf die 
sich die ,,Heuchelei" zu berufen pflegt, ist dar- 
an zu erkennen, daft sie keinen sinngebenden 
Mittelpunkt hat. Ihre ,,Ideale" beziehen sich auf 
den mittleren Lebenskreis und vermogen daher 
die untern Krafte. nicht zu bandigen: diese bre- 
chen nur um so starker hervor. Der verstandes- 
mafiig verarbeitete Stoff, der sich nach auBen 
wie ein Bollwerk ausnimmt, ist ja auf die Dauer 
nicht fahig, denAnsturm der zerstorenden Krafte 
aus der Niederung auszuhalten. Und doch ist 
es dieser Stoff, der vielen die eigentliche Le- 
benswirklichkeit diinkt; sie stiitzen sich auf ihn 
mit einer besondern Art von Glauben: im Be- 
rechnen, Kombinieren und Ausnutzen der sie 
umgebenden Wirklichkeit zu selbstischen wie 
auch ,,idealen" Zwecken sehen sie Sinn und 
Wahrheit des Daseins. Es ist dies das Gegen- 
teil von der Lebenswahrheit: ,,Wenn ich Wahr- 
heit rede, warum glaubet ihr mir nicht? Der 
aus Gott ist, hort die Worte Gottes." 

Zwei entgegengesetzte Welten stehen einander 
gegeniiber: das Reich Gottes und das der andern 
Machte, die ja auch ihren Herrscher, ihren letz- 
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ten Ausdruck haben. Aber er ist machtlos gegen 
die voile Wahrheit. Der ,,Menschenm6rdef von 
Anfang" der Grund aller Verwirrung istder 
Urheber der Heuchelei and Zweideutigkeit; in 
der Vielheit seiner Gestalten ist er immer der 
gleiche : er wird getragen von dem damonischen 
Willen, das ganze Leben sich dieristbar zu ma- 
chen. Seine ,,letzten Ziele", die schwer zu iiber- 
schauen sind, steigern nur das Chaos. Fur die 
,,neuen Wahrheiten" kampft ja mancher auf- 
richtig, ohne den Damon hinter ihnen zu er- 
kennen, ohne die zerstorenden Wirkungen zu 
ahnen. 

Woher kommt es, dafi die Tiefe und Hohe der 
Lebenswahrheit vielen unzuganglich und dunkel 
bleibt, trotz ihrer Anschaulichkeit und zwingen- 
den Kraft? Jesus wendet sich nicht an den durch 
seine eigene Scharfe schartig gewordenen Ver- 
stand. Auf die Reinheit des GefaJBes, auf den 
Willen zur gottlichen, nicht zur menschlichen 
Wahrheit kommt es an. Jene bedarf keiner 
stiitzenden Beweise, keiner grellen Beleuchtung, 
sondern nur des reinen Herzens, der seelischen 
Einkehr. Kommen doch die sich durchkreuzen- 
den Gegensatze der Wirklichkeit, die Verwick- 
lungen individuellen und gesellschaftlichen Le- 
bens hier unsichtbar zusammen. Die voile Le- 
benswahrheit vermag keine noch so scharfsinnige 
Beweisfiihrung zu erschiittern, keine verbliif- 
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fende Deutung der Wirklichkeit mit Zuhilfe- 
nahme letzter Forschung und letzten Wissens, 
kein Triumph der menschlichen Energie im 
Dienste der Beherrschung der Natur, keine der 
Verwirklichung zustrebende Utopie. 

Wie soil Neues und Fruchtbares auf dein 
nicht durchgepfliigten Boden wachsen? Das 
,,Neue" beansprucht die Menschen so sehr, daft 
sie das fruher Erfahrene uberaus schnell verges- 
sen und in den Abgrund der Geschichte ver- 
senken, aus dem es nur WiBbegierde immer 
wieder hervorzieht. Was zu den meisten gelangt, 
sind nur einige blasse und gebrochene Strahlen 
der Wahrheit, wie sie sich im empirischen oder 
auch kritischen Denken und in Schlagworten des 
Zeitgeistes spiegeln. Sie sind der Ausdruck der 
sich immerfort verruckenden Zusammensetzun- 
gen und labilen Zustande. 

Immer wieder taucht das Damonische aus den 
Lebenstiefen empor, walzt alle scheinbaren Si- 
cherheiten durcheinander, alle Beharrlichkeiten 
um, reiftt alle Gesundheit auseinander. Diejeni- 
gen, in denen das Damonische vorherrscht, ha- 
ben seltsamerweise das Gefiihl ungebrochener 
Gesundheit: liegt es doch auch in der Natur einer 
gewissen Besessenheit, alles, was zum Lichte em- 
porstrebt und als Licht zu ihr dringt, fiir das 
Gegenteil zu halten. Was die Damonie unten 
aus starker, dunkler Notwendigkeit wirkt, zeigt 
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sich in der mittleren Sphare, trotz dem hier 
herrschenden Bewufitsein nicht im Dienste der 
niedern Machte zu stehen, als Neigung zu Ver- 
worrenheit und Halbheit. 

Die mittelmafiige Gesinnung steht der Heil- 
kraft des lebendigen Geistes lau gegeniiber; das 
Licht von oben diinkt sie zu erhaben: die 
Sprache, die nicht die empirischer Tatsachlichkeit, 
politischer und nationaler Forderungen ist, tont 
befremdend in ihr Ohr, der voile Akzent der 
Lebenswahrheit wie ein aufregender Mifiton 
in ihr nach. Wie soil sich Jesus ihr gegen- 
iiber ausweisen, dafi er der Sohn Gottes, der 
die Gebrechen der Menschen Heilende sei? Er 
hullt sich in gottliches Schweigen, das uner- 
schiitteriiche Sicherheit ist, oder spricht in biin- 
digster Kiirze von seinem Vater, von dem Geiste 
als seinem Ursprung, von der in ihm fleisch- 
gewordenen Wahrheit: ,,Ich ehre meinen Vater, 
und ihr schmaht mich!" Daft Jesus sich zu 
Gott als seinem Vater ohne Scheidewande blut- 
leerer Begrifflichkeit bekennt, muJB die Ver- 
standes- und Gesetzesmenschen, die ja uniiber- 
steigliche Mauern zwischen dem lebendigen 
Geiste und dem menschlichen Leben aufrichten, 
in Harnisch bringen. Hatte Jesus den fernenGott 
nur als den Schopfer angerufen und ware er 
nicht in Unmittelbarkeit der Gottessohnschaft 
aufgetreteh mit dem unbeschrankten BewuBt- 
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sein der Siindenlosigkeit, so hatte er damonische 
Leidenschaften nicht geweckt. 

Jesu SelbstbewuBtsein hat nichts Gewolltes, 
miihsam Gesteigertes, menschlich Inspiriertes, 
sondern 1st schopf erische Stille und Gewifiheit, 
die kernes aufiern Schutzes, keiner Hiillen und 
verteidigenden Beweise bedarf . Der Lebenswahr- 
heit ist der Sieg am sichersten, wenn sie nicht zu 
menschlichen Mitteln und Gebrochenheiten ihre 
Zuflucht nimmt. Ist doch jede ihrer Aufierungen 
schon eine sich einverleibende Kraft, frisch wie 
am ersten Tage der Schopfung. Nichts bringt 
uns dem Tode so nahe, als Zerscherbung des 
Seelenspiegels, und nichts fuhrt uns in die Nahe 
des frischen Lebensquells, als glaubende Hin- 
gebung. 

Leben ist Licht, Tod ist Finsternis imd Da- 
monie. Der Tod verschlingt Sonnensysteme, Pla- 
neten, Kulturen, Volker, Staaten, Einzelne. An 
wen der Tod nie mit der gebieterischen Frage : 
wer bin ich? getreten ist, dem bleibt das We- 
sentliche verschlossen. Wie viele leben dahin, 
ohne auf die vernehmlichen Worte der Wahrheit 
zu horen, dammern, gehen im aufieren Tun, im 
Vergewaltigen und Vergewaltigtwerden auf und 
versinken unerbittlich in Vergessenheit. 

Den Tod iiberwinden heifit: die voile Wahr- 
heit wollen, die dunkeln Machte aus unserm In- 
nern verscheuchen, jede Vergewaltigung : auch 

128 



die durch das Denken von uns fernhalten. 
Ein tiefes Ratsel 1st das Schwanken der Men- 
schen zwischen ihrer Lust am Leben und der 
Hinnahme des Todes als abschliefiender, sie ver- 
nichtender Tatsache. Nichts 1st uns so gewifi, 
als daft Generationen vor uns in das geheimnis- 
volle Dunkel gesunken sind und dafi das gleiche 
unser harrt und aller Generationen, die uns fol- 
gen werden. Und doch wohnt diesem Wissen 
kein Sinn inne. ; 



Von der wahren Fuhrerschaft 



Die Ernte ist reich, der Arbeiter aber sind 
So bittet derm den Herrn der Ernte, daft er Ar- 
beiter hergebe zu seiner Ernte. Matth. 9, 3738. 

Das Salz ist vfohl gut; -wenn aber auch das Salz 
taub wird, v>omit soil es hergestellt vserden? Es ist 
weder aufs Land, noch auf den Mist brauchbar. 
Man viirft es hinaus. Wer Ohren hat zu horen, der 
hdre. Luk. 14, 3435. 



Die frohe Botschaft verweist die dunklen 
Machte aus unserm Innern: wir fangen an, das 
Dasein in seiner schopferischen Ganzheit und 
Fiille zu sehen. Statt an die fruchtbare Wir- 
kung der Gewalt zu glauben, hinter der doch der 
Damon der Zerstorung und des Todes sich ver- 
birgt, glauben wir nur an die Wirkungen der 
gottlichen Leuchtkraft. Konnten wir weite Zeit- 
raume iiberschauen, so mufite uns die Unfrucht- 
barkeit, ja das Zerstorende des Glaubens an die 
Gewalt und sta'nde er auch im Dienste der 
auftern Gerechtigkeit deutlich werden. 

Die Fiihrung, deren die Menschen so sehr be- 
diirfen, wird oft zur Mifileitung durch falsche 
Propheten: das in den Vordergrund geriickte 
Mitgefiihl mit dem vorhandenen Elend und das 
Verlangen, ihm abzuhelfen, wird an die Trieb- 
welt oder an Befangenheit im Scheine, an kurz- 
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sichtige Gedanken und verwirrende Erwartungen 
gebunden. Nur der Sehende sollte fiihren, der 
weder Machtgeliiste noch Schmeichelei, weder 
Zwang noch Paktieren mit dem Chaos der Lei- 
denschaften kennt. Dafi ohne Selbstiiberwindung, 
nur mit Hilf e ubertiinchter Ichsucht wahre Ver- 
vollkommnung erschaffen werden konne, bleibt 
eine Einbildung ungelauterter, innerlich unreifer 
Menschen. Nur wenn die Erzieher und Fiihrer 
verankert sind in der Selbsterkenntnis und in 
dem Glauben an den gottlichen Geist, konnen sie 
wahre Einsicht fordern. Der Selbstbetrug diese 
besondere Art damonischen Beeinflufitseins 
hat erlebter Wahrheit zu weichen, die allein be- 
rufen ist, Menschwerdung zu lehren und zu 
zeigen. 

Die falschen Propheten und Fuhrer sind an 
ihren Friichten leicht erkennbar: ihre Tauschun- 
gen pflanzen sich fort, neue Irrtiimer und Ver- 
wirrung zeugend. Zur berechtigten Fiihrung ge- 
hort neben der Einsicht in das angeborene Grund- 
iibel der menschlichen Natur wahres Erbarmen 
nicht nur mit dem Elend, sondern auch mit den 
Irrtiimern, ein ausgeweitetes und vertieftes Ver- 
antwortungsgefiihl, das Verlangen, den Men- 
schen mit dem allein wirksamen Beispiel voran- 
zugehen. 

Wo keine echten Fuhrer sind, keine Herolde 
der fruchtbaren Botschaft, keine glaubenskraf- 
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tigen Rufer und Gott hingegebenen Manner, 
fern aller Vergewaltigung und Schwarmerei, 
allem Fanatismus und jeder falschen Selbst- 
sicherheit, dort verbirgt sich hinter den noch 
so verbliiffenden Werken der ,,Kultur" nur 
Lebenszerstorung, nicht Beruhigung fiirdieseuf- 
zende Erde. Das vornehmste Gebet der Volker 
sollte kein andres sein, als daft der Heir der 
Ernte die rechten Arbeiter hergabe zu seiner 
Ernte, damit wir von reifen und schmackhaften 
Friichten und nicht von unreif en oder gar wurm- 
stichigen uns nahren. Die Volker bediirfen gott- 
begnadeter Fuhrer, deren Beruf ist, das mitzu- 
teilen, was sie selbst empfangen haben, uneigen- 
niitzig, frei vom Larm des Tages und von ich- 
siichtiger Klugheit: ,,Umsonst habt ihr es emp- 
fangen, umsonst gebt es." Jesus bezeichnet da- 
mit eine ganz neue Art von Fiihrern als Aus- 
flufr seiner eigenen, von seinem Vater verliehe- 
nen, nur im gottlichen Willen begriindeten Kraft. 
Sie sollen mit ihrem lebendigen Beispiel, mit 
ihrem regenerierten Menschtum, mit der Macht, 
die zu ihnen von oben, nicht von menschlichen 
Verworrenheiten kommt, die Botschaft von der 
Erfullung in die Welt tragen. Solche Fiihrer, 
Boten des erlosenden Geistes, in denen die 
wesentlichen Lebenskrafte unsichtbar und doch 
in sichtbarer Wirkung gesammelt sind, setzen 
alles hintan, uberwinden das Zerstreuende, vom 
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Willen Gottes Abweichende und lassen alle Ab- 
hangigkeiten weit hinter sich: sie kennen nur die 
eine Verwandtschaft und die eine Bindung. 



Niemals kann das zerstreute and flackernde 
Licht den Weg zum Gipfel weisen: ,,Wer nicht 
mit mir ist, der ist wider mich. Und wer nicht 
mit mir sammelt, der zerstreut." Die von den 
Volkern emporgetragenen Fiihrer fiihlen meist 
selbst ihr Verhaf tetsein an die Zeitereignisse, ihre 
Abhangigkeit von unerwarteten Zufallen und 
Verhaltnissen. Anders die vom Geiste Jesu Er- 
leuchteten: nicht aufieres Gebaren und Verwick- 
lungen, sondern innere Erhebung und Erlosung 
tragen sie in die Welt; der unbeschrankte Ge- 
horsam gegen den Willen Gottes im volligen 
Gegensatz zu dem der Menschen bestimmt ihr 
Trachten und Tun. 

Kann denn ein vervollkommnender, die mensch- 
liche Ichsucht umschmelzender EinfluB von sol- 
chen ausgehen, die der Macht dienen? Zur wah- 
ren Fiihrerschaft gehort volliges Sichlossagen 
von der widerspruchsvollen Lebenswertung, Um- 
walzung der gewohnten Vorstellungen, Einkehr 
und Umkehr in glaubensfreudigem Wagen. 

Dem tiefsten Ernst des Gehorsams gegen den 
gottlichen Willen eignet jedoch keine Schwere: 
diese, aus hemmendem tfberflufi oder auch 
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innerer Trockenheit kommend, weicht der innern 
Verf einerung, dem Nichthangen an falschen Gii- 
tern, dem freudigen Verzicht auf Anerkennung. 

Verzichtend auf Macht und Ansehen, stehen 
Jesu Sendboten der Gewalt dieser Welt gegen- 
iiber. Das Bekampf en der Macht mit ihren eige- 
nen Waffen bringt mit sich doch nur eine Ver- 
schiebung der Machtverhaltnisse auf der Ober- 
flache. Erst von der Hohe lafit sich aller Zu- 
sammenhang iiberschauen; ein wirksames Ge- 
gengewicht zu der unten und in der Mitte herr- 
schenden Gewalt lafit sich nur durch das frei- 
willige Opfer und das erlosende Wort erschaf- 
fen. 

Nichts ist so siegreich, als die Liebe zu Gott, 
durch die ja auch alle Erkenntnis erst Sinn und 
Ziel erhalt. Auch Begeisterung, ohne die unser 
Leben ja kalt und starr ware, bekommt ihren 
Sinn erst, wenn sie sich nicht auf Gotzenbilder 
und Utopien bezieht. Die Klugheit, von der 
Jesus zu seinen Jiingern spricht, wurzelt in 
strengster Selbstprufung: ,,Denn wer von euch, 
wenn er einen Turm bauen will, sitzt nicht zu- 
erst hin und berechnet die Kosten, ob er Mittel 
hat, es auszufiihren? Damit nicht, wenn er den 
Grund gelegt und es nicht vollenden konnte, alle 
Zuschauer anfangen, ihn zu verspotten und zu 
sagen: dieser Mensch hat angefangen zu bauen 
und kann es nicht ausfiihren. Oder welcher Ko- 
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nig, der auszieht um Krieg zu fiihren mit einem 
andern Konig, setzt sich nicht zuerst hin und 
halt Rat, ob er imstande sei, mit zehntausend 
dem zu begegnen, der mit zwanzigtausend gegen 
ihn anriickt? Wof ern aber nicht, so schickt er 
eine Gesandtschaft an ihn, solange er noch fern 
ist, und wirbt um Frieden." 

Entschiedenheit gegeniiber der Unrwelt, Furcht- 
losigkeit gegeniiber dem Leiden und dem Tode 
ist der Boden fur wesenhafte Klugheit, vor der 
die Charaktereigenschaften, Absichten, Verbor- 
genheiten, Umwege of fen zutage liegen. Die 
wahre Klugheit wird ihre Perlen nicht unter- 
schiedslos verschwenden, nicht Worte ohne Ein- 
sicht reden, nicht Taten ohne Umsicht tun. Wie- 
wohl die Menschen das reine Licht nur getriibt 
annehmen, kann es doch nicht verborgen bleiben. 
Das leuchtende und warmende Wort hat nichts 
von blendendem Glanz: mit stillster Sicherheit 
wendet es sich an alle, die vorbereitet sind, in 
seinen Sinn einzudringen. Die Einheit von Wort 
und Tat bleibt das unergriindliche Geheimnis 
wahrer Fiihrerschaft. 



Von dem Glauben und der Wiedergeburt 

Alles ist moglich dem, der glaubt. Mark. 9, 23. 

Dieweil ihr das Licht habt, glaubet an das Licht, 
auf daft ihr Kinder des Lichtes werdet. Joh. 12, 36. 

Was cuts dem Fleische geboren ist, ist Fleisch, 
und was aus dem Geiste geboren ist, ist Geist. Wun- 
dere dich nicht, da/3 ich air gesagt habe, ihr mussel 
von oben her geboren werden, Joh. 3, 67. 



Alles Wachstum ist durch Gesetzmaftigkeit, der 
aber tiefstes Geheimnis innewohnt, mit Verfall 
und Tod verbunden. An der Schranke der Sterb- 
lichkeit vermogen wir aber nicht befriedigt stehen 
zu bleiben. In dem von uns bewirkten Geschehen 
geraten wir unmerklich in einen fortwahrenden 
Widerspruch zu uns selbst. Auch der Skeptiker 
und der Relativist konnen sich selbst nicht treu 
bleiben. Der tief im Leben wurzelnde Gegen- 
satz zwischen Aufien und Innen kann nicht ver- 
neint werden. Unser Unvermogen, einheitlich zu 
sein, fiihrt uns schon in die innere Welt. Dem 
sich hier eroffnenden Ausblick auf eine neue 
Erde und einen neuen Himmel gilt das uner- 
schopfliche Wort Jesu: ,,Seid vollkommen wie 
der Vater in den Himmeln vollkommen ist." 

Das Stof f liche, wie alles Vergangliche, ist auch 
in seinen Veranderungen wie in semem Wachs- 
tum nur Wiederkehr des Zeitlichen. Ist doch 
alles hinieden dem Gesetze des Kreislauf es unter- 
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worfen: jeder durchlauft seine bestimmte Bahn 
von der Geburt bis zum Tode. Zum Unvergang- 
lichen fiihrt uns die innere Erneuerung, der er- 
neuernde Geist mit seinen ungeahnten Erfahrun- 
gen. Der davon nicht Heimgesuchte klammert 
sich an umgrenzende Gedanken: sein Innenleben 
ertragt die Unbegrenztheit nicht. 

Der innerlich lebende Mensch, der die Erfah- 
rung des Erneuertseins kennt, wird Tag fur Tag 
erneuert. In der mittleren Sphare heifit Erneue- 
rung niir Verschiebung der Schranken atif der 
Lebensflache, nicnt eine Aufhebung derselben. 
Die Erneuerung von innen ist es, die in tins ein 
unbedingtes Freibeitsgefiihl, Schwungkraft und 
Begeisterungsfanigkeit wachruft. 

Der Reichtum angewandten Wissens, durch 
den das Leben nur in die Breite bereichert wird, 
mufi, solange er kein Gegengewicht in der Er- 
neuerung unseres Innenlebens findet, zur Ver- 
armung und Mechanisierung des Menschen fiih- 
ren. Auf die Dauer vermogen wir in noch so 
golden schimmernden Fesseln doch nicht zu ver- 
bleiben : unter der Asche glimmt noch ein Funke 
derSehnsucht; es ist dies das Aufleuchten des in 
unserm Gewissen rohenden Gegensatzes zwischen 
befreiender Hohe und entwiirdigender Niederung. 
K6nnte derMensch ganz im Sichtbaren aufgehen, 
so ware er ohne Sehnsucht; seine Begrenztheit 
ware Erstarrimg, seine Ausweitung wiirde nur 
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der Quantitat gelten. Masse, Quantitat 1st der 
menschlichen Seele unzutraglich. Unten und in 
der mittlern Sphare muB sich die Achtung nur 
der grofien Zahl, die Anerkennung dem aufiern 
Erfolge zuwenden. Auch die Wirkung der Per- 
sonlichkeit hat in diesem Kreise nur im Zu- 
sammenhange mit der Quantitat Bedeutung und 
Wert. Hier sind die Menschen ausgefiillt mit 
Vorstellungen des Sichtbaren, mit offentlichen 
Meinungen und Abhangigkeiten. Wessen Inne- 
res in der sichtbaren Welt aufgeht, mit ihr eins 
sein mochte, miiEte ja folgerichtig in der Auf- 
losung der Person, im Unpersonlichen, im 
Nichts die einzig mogliche Vollendung sehen. 
Wie soil aber dann mit der Sinnlosigkeit des 
Endes der vorhandene Ernst, der ja an jeden 
irgendwann herantritt, vereint werden? Einerseits 
ein Nichts, und andrerseits Gebote, die das Zu- 
sammenleben mit unseren Mitmenschen an uns 
stellt wie peinvoll ist dann alles menschliche 
Geschehen! Nichts ist so verworren als die em- 
pirische Klarheit, der die Hohen zu streifen 
verwehrt ist, innere Erfahrungen fremd bleiben. 
Die innere Welt, ,,nicht mit Handen gemacht", 
kann nicht mit sichtbaren Mafien und Zahlen 
gemessen und ausgerechnet werden. Sie greift 
in die unteren Spharen menschlichen Geschehens 
ein, unsichtbar, ohne daJB die Menschen es ahnen. 
Inmitten all der verworrenen Konflikte, der trii- 
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benden und betriibenden Ereignisse spricht sie 
allein dieSprache derErlosung unddesGlaubens. 



2 



Unser Leben, das sich an der Grenze zweier 
Welten bewegt, muft eine Bestimmung haben: 
die Wahl zwischen Sinn und Sinnlosigkeit ist 
unausweichlich. Ahnungen sind hier bedeutungs- 
voller als noch so scharfe Begriffe. Das Ver- 
zehren der uns anhaftenden Verganglichkeit, das 
Verwesen der sichtbaren Hiillen weist uns auf 
das Unverwesliche hin: dieses ist zwar nicht vor- 
stellbar, aber es wird erahnt; zwischen dem Un- 
verweslichen und dem Nichts gibt es keine Mitte. 

tJberwindung des Todes, ewiges Leben und 
Reich Gottes sind Ausdrucksweisen fiir den glei- 
chen unerschopflichen Inhalt. Die toten Stellen 
in unserm Innern miissen und konnen verzehrt, 
die Kahlheiten unserer Seele bebaut, die Oden 
unseres Gemiites bepflanzt werden. Wenn wir 
fiihlen, wie alles in uns wachst, von der Glau- 
benskraft durchdrungen zur Sonne emporstrebt, 
so wird das Unvergangliche uns zur Erfahrung. 
Konnen wir denn folgerichtig Gebundenheit auf 
uns nehmen, Diesseitigkeit und Enge fiir die 
einzige Lebensform halten? Alle unsere Unklar- 
heit kommt von der Unentschiedenheit in unserer 
Bejahung des gottlichen Willens. 
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Woher das Verlangen nach Besserung person- 
licher und gesellschaftlicher Zustande, das Kla- 
gen iiber die Unmoglichkeit, das Herannahen 
dieses Besseren zu beschleunigen, die Unzufrie- 
denheit mit den Gebrochenheiten des Gesche- 
hens? Konnen wir denn an irgendeinem Punkte 
stehen bleiben und ihn Vollendung nennen? 
Dies hiefie Unvollkommenheit und Verganglich- 
keit wollen, Tod anstelle unversiegbaren Lebens 
setzen. 1st doch hienieden alles miteinander aufs 
engste verkniipft: ein Glied aus der Kette ablosen 
hiefie die Kette zerbrechen. Solange wir in unse- 
rem Fiihlen und Denken nicht vom Unvergang- 
lichen ausgehen, konnen wir auch keine ein- 
leuchtenden Forderungen an das konkrete Leben 
stellen. Gewifi ist die unsichtbare Welt nicht 
greifbar, aber mit dem Glauben an sie ist gei- 
stige Gesundheit und zugleich Charakterfestig- 
keit verbunden. Wenn auch die Bestimmung 
unseres Daseins nicht auf der logischen Ober- 
flache liegt, so ist sie doch keine Fiktion. Unsere 
Gedanken und Taten miissen ja einen festen Mit- 
telpunkt haben, um Richtung tind Sinn zu be- 
kommen und nicht als Verganglichkeiten in der 
Zeit und im Raume zu zerflattern. Von blassen 
Intellektualitaten und starren Begrifflichkeiten 
konnen sich die Menschen auf die Dauer nicht 
leiten lassen, sondern nur von der Inkarnation 
des Unverganglichen und Vollkommenen. Das 
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hochste Beispiel ist der. Sieg fiber das Vergang- 
liche und Verwesliche* 

Bei Jesu Kreuzigung dem deutlichen Aus- 
druck der sichtbaren Enge gegen Weite und 
Hohe des Geistes hat das Vergangliche schein- 
bar gesiegt, und doch ist ihr Sieg zu dem des 
Unverganglichen geworden. Dem von der Kraft 
des Glaubens an die unsichtbare Welt Durch- 
drungenen ist inmitten der Unzulanglichkeiten, 
Widerspriiche, Bruchstiicke Jesus der sicherste 
Mittelpunkt. Gleichwie die Kreuzigung desGott- 
menschen der Anfang unverganglichen Wirkens 
wurde, so wird auch unser eigenes Leben, an 
die unermefiliche Erscheinung des Auferstande- 
nen ankniipfend, sich nichtverfliichtigenkonnen. 
Gleichwie Christas, dessen Kreuzigung ein Ende 
sein sollte, ,,auferweckt" wurde, um sich dem 
Leben unverganglich einzuverleiben, so ist auch 
das Dasein aller, die 'an Christi Wirklichkeit 
anknxipfen, niemals ein Ende. 



Manchem f ehlt der Glaube, weil er den Triumph 
der Ungerechtigkeit in der Welt wahrnimmt, da 
ja jeder Ungerechtigkeit sichtbare Vergeltung 
folgen miiBte. Er ist geneigt, die Schuld nach 
aufien, nicht nach innen zu verlegen. Der aus 
reinen Quellen entspringende Glaube gilt aber 
dem Unsichtbaren : diesem gehort auch dasWun- 
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der. Wenn wir auf die Stimme des Geistes nicht 
horen, so wird uns auch alles Sehen von Wun- 
dern keine Glaubenskraft zufiihren. Was hiilfe 
es solchen, zu denen sogar Gesetz und Propheten 
nicht vernehmlich reden, einen vom Tode Er- 
weckten zu sehen? 

Jesus will Kampf und Sieg in unserm Innern, 
Erhohung der Seele, Nichthaftenbleiben an der 
Scholle: ,,Wer mein wert sein will, der ver- 
leugne sich selbst und folge mir nach." Erst 
von seinem Reiche aus bekommen die Gebilde 
der menschlichen Gemeinschaft Grund und Sinn. 
Woher das Leiden, wer ist schuld daran, wie 
auch an der zerqualenden TJnruhe? Wir sol- 
len aber unsere Lebenszeit nicht mit Fragen 
an den Urheber des Daseins zergriibeln, son- 
dern sie dem Lichte zufiihren, statt den uns um- 
diisternden Schatten nachzujagen. Das istGlaube 
die Zuversicht zu der erneuernden siegreichen 
Leuchtkraft des Geistes. Er schliefit auch alles 
Fragen nach der Beschaffenheit des Jenseits aus, 
das doch nur WiBbegierde ist: ,,Wir miissen 
schaffen die Werke dessen, der uns gesandt hat, 
solange es Tag ist." Was uns nach dem Tode 
vorbehalten ist, iiberlassen wir dem schopferi- 
schen Geiste, der alles Dunkel aufhellen wird. 

Je leuchtender unser Lebensgefiihl, desto star- 
ker ist das Gegengewicht zu den Machten der 
Zerstorung. Die Aufgabe des Menschen, der ja 
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Gott als Ebenbild in sich tragt, ist : immer lichter, 
glaubensfreudiger, stiller und erhohter zu wer- 
den. Der innern Erfahrung ist auch das Geheim- 
nis von Licht und Dunkel nicht mehr aufien- 
stehende kalte Unbegreiflichkeit, sondern der 
frucbtbare Boden fiir alles seelische Wachstum; 
das Zeitliche und Geschichtliche ordnet sich dem 
Cberzeitlichen und Ubergeschichtlichen, das Ent- 
zweite der Geisteseinheit ein. 



Unser Wirken erhebt sich, wenn es fruchtbar 
ist, auf dem Acker des Glaubens, wird von ihm 
getragen, erhalt von ihm seine unsichtbare Kraft. 
Unser Verstand behalt, solange er nicht von der 
Erfahrung des Glaubens oder von der des Schau- 
ens durchdrungen ist, eine kalte Damonie, die 
sich auch den von ihm geschaffenen Werken 
notwendig mitteilt. Geht er ganz im kalten Den- 
ken und Forschen auf, so kann er kein Zwiege- 
sprach mit der Seele und dem Gewissen halten 
und weiB nicht, wozu Leben, Denken und For- 
schen sind. 

Jesus sagt, er sei ,,das Licht der Welt", wer 
ihm folge, konne nicht in der Finsternis wan- 
deln. Alle Lebensdeutungen bleiben nur Bruch- 
stiick; weder Gedanken, noch auch die ihnen 
folgenden Werke vermogen erlosende Kraft zu 
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spenden: ist doch die Schranke unseres Den- 
kens und Wollens auch die unseres Lebens. 
Haben wir angefangen mit den Gebrochenheiten 
in uns und um uns zu ringen, so konnen und 
durfen wir nicht auf halbem Wege stehen blei- 
ben. Mit unserm Weiterschreiten ziehen immer 
grofiere Klarheiten in uns ein, von denen wir die 
anderen nicht zu iiberzeugen vermogen: wie soil 
man einem Blinden dieWirkung des vollenLich- 
tes vergegenwartigen? Das einzige Zeugnis des 
von oben Erleuchteten ist die innere Sicherheit. 

Sobald wir an Stelle des Wichtigsten, des ein- 
zig Nottuenden das Nebensachliche setzen, ist des 
Irrens kein Ende. Ist denn die Wahrheit nicht 
einheitlich? Nur von der einen Wahrheit aus 
konnen wir auch in eine wahre Beziehung zu 
unseren Mitmenschen kommen, denn wir erken- 
nen dann sichern Blickes neben alien Gebrochen- 
heiten und Hinfalligkeiten zugleich das Gottliche 
und sind alien Widerstanden und Konflikten ge- 
wachsen. 

Der Glaube ist die groBte Beweiskraft. Jesus 
sagt zu denen, die von ihm Beweise fordern, er 
wisse, woher er gekommen sei und wohin er 
gehe, wahrend sie nicht wufiten, wer er sei. Zu 
denVielen herabsteigend, erleidet zwar die Wahr- 
heit Verstummelung, Entstellung, Verkiirzung, 
der Weg zu ihr ist nicht fur alle gangbar. Aber 
sie schliefit niemand aus, und ihre Wirkungen 
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sind unleugbar, obschon wir sie im vollen Mafie 
nicht zu iiberschauen vermogen. Was aus der 
durch ihren Sauerteig bewirkten Garung in den 
Zeitaltern entstehen wird, gehort zum letzten Ge- 
heimnis. Was wir wissen, ist, daft Echtes, wirk- 
lich Fruchtbares nur aus lauterer Gesinnung ent- 
springt. Und auch dieses Wissens Grand ist der 
Glaube. 

Die Botschaft Jesu pflugt den Seelenboden 
der Einzelnen um, um den Samen der Wahrheit 
darein zu versenken: sie begeistert er, sie schickt 
er ins Leben hinaus, sie sollen ,,das Salz der 
Erde" sein. Selten ist die voile Nachfolge, weni- 
ger selten die Sehnsucht danach, das Erwachen 
der Seele. 

Warum hat Jesus seine erlosenden Einsichten 
nicht in ein Gedankensystem gebracht? Dann 
ware ja so meint mancher, wenn er es auch 
nicht ausspricht seine Botschaft klar, das 
Mifiverstehen ihres letzten Sinnes unmoglich. 
Aber letzte Wahrheit wird gelebt, ist Leben, 
nicht Denken. Jesu mnere Welt offenbart sich 
nur dem Glauben oder dem Schauen. Von denen, 
die sich blofr aufierlich zu ihr bekennen und 
den Namen des Erlosers ebenso aufierlich an- 
rufen, sagt Jesus, er kenne sie nicht. Er kennt 
nur den aufrichtig Suchenden, um Einlaft Ver- 
langenden, oder den Glaubenden, der bittet, sei- 
nem Unglauben abzuhelfen. 
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Was wir konnen, ist die wirkende Kraft des 
Glaubens in uns wachhalten, den Zweifel an der 
Erreichbarkeit der uns vorschwebenden Hohen 
aus unserm Gesichtskreis entfernen. Sagt doch 
Jesu Sicherheit, unsere Glaubenskraft konne so 
machtig werden, daft sie Berge versetzen werde. 
Je holier das Ziel, desto gesteigerter die Glau- 
benskraft: dasHochste erfordert Unbegrenztheit; 
der echte Glaube ist unbeschrankt. Um nur 
zu erkennen, was der Mensch ist, miissen wir 
schon Sicherheit haben, an die Wahrheit und 
an den Geist glauben. Eine sich selbst geniigende 
Menschenkenntnis oder Naturbeobachtung ist sinn- 
los. Die Untiefen des Daseins ergriinden, die 
Widerspruche erfassen, die Gegensatzlichkeit be- 
leuchten weist schon auf Sinn und Ziel hin, 
iiber den Menschen hinaus. 

Von Jesus heifit es: ,,Er brauchte von nie- 
mand Zeugnis iiber einen Menschen.". Er trug 
das Mafi der Dinge in sich, bedurfte der Aus- 
einandersetzung mit den Geschehnissen und Tat- 
sachen nicht. Er brauchte nicht eines Menschen 
Vergangenheit zu kennen, um daraus Schliisse 
auf dessen Gegenwart und Zukunft zu ziehen. 
Das menschliche Herz mit all seinen Widersprii- 
chen und Verworrenheiten bot sich klar seinem 
geistigen Auge dar. Keine Mauern erhoben sich 
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zwischen ihm und den Menschen, keine Vorein- 
genommenheiten des Willens oder des durch die- 
sen beeinfluftten Verstandes. Die Kraft seines 
Schauens drang auf geradem Wege in das We- 
sen des Menschen. 

Die tiefsten Menschenforscher erkennen die 
menschliche Natur mit Hilf e von Beobachtungen 
und Schluftfolgerungen. In ihre Einsichten und 
Gestaltungen bannen sie ihre eigenen auftern und 
innern Erfahrungen. Die Zerrissenheit und die 
tragische Gegensatzlichkeit spiegelt sich in ihnen 
ohne Losung: nehmen sie doch notwendig an 
der Gebrochenheit des Lebens teil, so daft diese 
ihnen auch anhaftet. An einer gewissen Schranke 
bleiben sie stehen, die zu iiberschreiten ihnen 
unmoglich ist. 

Wesentlich anders ist Jesu Kenntnis der Men- 
schennatur. Nicht einzelne Gestalten, nebenein- 
ander sich behauptende Erscheinungen und Ge- 
schehnisse erfaftt er, sondern das Dasein in sei- 
nem Wesen, in seinem letzten Geheimnis. Un- 
verruckbar ist sein Maft fiir jeden, der ihm ent- 
gegentritt: er weiJB unmittelbar, wohin dessen 
Wille, Hoffen, Erwarten gerichtet ist. Die Men- 
schen \vahnen, sie konnten sich ganz verbergen 
oder vieles von ihrem Weseri verheimlichen ; sie 
ahnen nicht, daft dem Licht, das von oben in ihr 
Dunkel fallt, das Verborgenste offenbar wird, 
selbst wenn der Nebel ihres ichsuchtigen Wollens 
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noch so dicht und die Heuchelei ihrer Klugheit 
noch so un^urchdringlich 1st. Was sie durcli 
noch so grofie Anstrengungen nicht zu verheim- 
lichen vermogen, ist ihr Selbst. Denn Verschlos- 
senheit des Willens wie Gewundenheit des Ver- 
standes wie auch alle Sophismen des Herzens 
verraten inneres Gehemmtsein, krankhafte An- 
lage, Seelenschaden, Befangenheit der Ichsucht. 
Kann sich doch Unerlostheit gar verschieden 
aufiern: zeugt nicht Verschlossenheit und Man- 
gel an Aufrichtigkeit von innern Spannungen, 
von uneingestandener Furcht; ist jede Art von 
Vergewaltigung nicht auch Selbstbetaubung, und 
kommt nicht Heuchelei von dem Durcheinander 
zerstiickelten Denkens und unerlosten Wollens? 
Ratselhaf t ist die innere Unlauterkeit in ihrer 
Verfeinerang, die mit sich selbst und mit dem 
Leben spielende Schlauheit, die sich auf alle 
Weise verhiillende Unwahrhaftigkeit. Seelenrein- 
heit, dem gottlichen Lichte verwandt, sieht durch- 
dringend klar die Schlangenwindungen der sich 
iiberhebenden Klugheit, die den Menschen an 
Stelle Gottes setzen will. 
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Die Taufe mit dem geistigen Feuer offnet 
unser inneres Auge. Unsere leibliche Geburt be- 
kommt dann erst ihren Sinn: aus Kindern des 
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dunkeln Willens werden wir zu Kindern des 
Lichtes, zu ,,Sohnen Gottes". 

Nur von der geistigen Hohe aus kann das 
menschliche Dasein in alien seinen Abstufungen 
iiberschaut werden, nur der Wiedergeborene weifi 
um diese Hohe, Unsere Vernunft kann sich den 
Sinn der Wiedergeburt nicht vergegenwartigen : 
die innere Welt des wiedergeborenen Menschen 
lafrt sich nicht mit gangbaren Vorstellungen um- 
schreiben, denn das Begrenzende und Begrenzte 
weicht hier dem Gesteigertsein innerer Erfah- 
rung. Der aus dem Geiste geborene vermag selbst 
nicht zu bestimmen, woher ihm die neue Kraft 
zugeflossen sei: er empfindet sie als Gnade; er 
weifo nur, daft er nicht mehr der friihere ist, 
wenn er auch mit Worten nicht viel dariiber 
aussagen kann. Es ist dies ein Zustand innera 
Lebens, der trotz oder gerade wegen der ihm 
innewohnenden Sicherheit sich nur andeuten lafit. 

Die Wiedergeburt aus dem Geiste entspricht 
einer hohern Ordnung iiber allem Abgemessenen 
und Verstandesmafiigen : ,,Der Wind weht wo er 
will, und du horst sein Sausen, aber du weiBt 
nicht, woher er kommt und wohin er geht; so 
ist es mit jedem, der da aus dem Geiste geboren 
ist." Es ist dies die Uberwindung des Zwiespalts 
und aller Einseitigkeiten, Weichen der Starrheit 
und der Befangenheit im Ich. 

Das Geheimnis der Wiedergeburt ist ebenso 
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unerforschbar \vie Gott. 1st doch das Geheimnis 
das Wesen des Lebens; die Verfliichtigung des- 
selben 1st auch die der Lebenswahrheit. Und so 
schreitet der Mensch auf seinem Lebenswege, be- 
gleitet von Licht und Schatten, von Glauben und 
Zweifel, von Geist und Ungeist, meist oline 
sich bewufit zu sein, dafi die naturliche Geburt 
nur in der Wiedergeburt ihre Bestimmung hat. 



Diesseits and Jenseits 

Und er sagte zu ihnen : Ihr seid von drunten her, 
ich bin von droben her. Ihr seid von dieser Welt, 
ich bin nicht von dieser Welt. Joh. 8, 23. 



Im Diesseits kommt nur der mittlere Geistes- 
wert zur Geltung. Bewertung auf Grund be- 
stimmter Mafie des Fiihlens und Wollens ist 
diesseitig; sie setzt Grenzen, Erdgebundenheit, 
eingeschrankte Begeisterungsfahigkeit voraus. 
Geistige Hohe, schopferisches Hinausragen fiber 
irdische Gebundenheit ist schon Jenseits. Gott, 
Geist, Liebe sind jenseitig, aber sie wirken auf 
das Diesseits ein, sie suchen es zu durchdringen, 
zu durchlautern. Das Jenseitige sollte dem Men- 
schen naherstehen, als die sich fortwahrend ab- 
losenden und zersetzenden Sichtbarkeiten, die 
ja nur mit Hilfe des Geistes richtig geschaut 
und erfaJBt werden konnen. Statt eine Verkorpe- 
rung des Jenseitigen zu sein, will aber das Dies- 
seits, in seine Verganglichkeit eingeschlossen, 
sich selbst geniigen. 

Gott, Geist, Liebe sind ja keine Gedanken, 
keine Abseitigkeiten, keine blassen Begriffe. Das 
Jenseits setzt ein hoheres, gesteigertes Dasein 
voraus, wirklichste Wirklichkeit, Gestaltung, 
Schopfung, lebendiges Wachstum und duldet die 
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Formlosigkeit nicht. Der Geist will und mufc 
sich verkorpern, ohne jedoch seine Ungebro- 
chenheit einzubiiften. Gestalt annehmend, strebt 
er stets zu seinem Ursprung, za seiner Reinheit 
zuriick. Ohne Gebrochenheit und Triibung ist 
die Welt der Erscheinungen nicht zu denken; 
aber sie ware nur ein Konglomerat zusammen- 
hangloser Tatsachen ohne die Sinngebung des 
schopferischen Jenseits. 

Wir konnen vom Diesseits aus keinen Sinn 
dem Leben geben, keine Einheit erschaffen, 
keine Erhohung bewirken, sondern nur eine Aus- 
weitung bis zu der Grenze, wo der menschliche 
Intellekt nicht weiterkann und dann in seinem 
zwangslaufigen Vorwartsschreiten zusammen- 
bricht. Das Jenseits in Abrede stellen, vernich- 
tigen oder in das Diesseitige einschlief^en, ist 
eine Utopie der friedlosen, aus jedem Gleich- 
gewicht geratenen Selbstiiberhebung. Erst wenn 
wir uns zum Gottlichen, nicht zum Mensch- 
lichen bekennen, sehen wir auch das Diesseits 
im richtigen Lichte und konnen die hundert- 
fachen Widerspriiche zusammenfassen. Mit der 
Sinngebung wird auch jede Verneinung des Jen- 
seitigen unmoglich, denn als Steigerung des Le- 
bens ist sie zugleich seine Bejahung, Erhaltung, 
Befestigung, Verewigung. 

Der Turmbau zu Babel ist das konkreteste 
Gleichnis fur die Selbstiiberhebung des Dies- 
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seitigen, Stofflichen und Mechanischen und der 
auf sich selbst gestellten Fahigkeiten des Men- 
schen: Ein sinnloses Bauen an Werken der Zi- 
vilisation fiihrt notwendig zum Zusammensturz 
sowohl der Werke als auch der Baumeister. 



Die Wirkungen desJenseits ergreifen den Ein- 
zelnen; schopferisch ist nur das Ergriffensein 
und Erschiittertsein der Einzelnen im Dienste des 
gottlichen Geistes. Massen werden von diesem 
nicht ergriffen: ihre Erschiitterungen sind dies- 
seitig und bleiben verganglich und verworren. 
Nur der Einzelne kann sich priifen, erkennen 
und in eine Beziehung zum Willen Gottes und 
damit zum Sinne des Daseins treten. Von gott- 
erleuchteten Menschen stromt Licht in die Welt, 
unausweichlich trotz alien Hemmungen von 
aufien, eindringlich trotz aller ihnen gegeniiber- 
tretenden Stumpfheit. Unausbleiblich ist die Ver- 
korperung des Gottlichen. 

Die Erleuchtung der Einzelnen, ihre Jenseitig- 
keit ist das Fundament des neuen Menschtums. 
Ihr Sichbekennen zum Gottessohne, zum Gott- 
menschen ist die festeste Bejahung der neuen 
Schopfung, der Lebensfiille und der Menschen- 
erneuerung von Grund aus. Diese Bekenner sind 
nach dem Worte Jesu nur eine kleine Herde. 
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Aber nicht auf die Vielen kommt es an bei der 
Begriindung der Wahrheit, sondern nur auf die 
Wiedergeborenen. Diese konnen jedoch gleich 
dem Geiste, aus dem sie geboren sind kerne 
Schranken um sich ziehen; sie sind durchaus 
nicht von der Wirklichkeit abgelost: werden sie 
doch von dieser angezogen. Ihr Erkennen, Er- 
fahren und Erleben setzt sich in Wirkung um: 
ihre Worte und Einsichten sind Taten, mit der 
neuen Wirklichkeit unaufloslich verbunden. 
Ihnen off enbaren sich die Tief en und Hohen des 
Daseins, die dem alten Menschen unzuganglich 
bleiben mufiten: dieser wahnte zwar hohe Gipfel 
kiihn zu erklimmen, es waren aber nur abstrakte 
Hohen, Begrifflichkeiten, von dem kiinstlichen 
Lichte des Scheinwerfers durchbrochen und zer- 
teilt. Denken iiber das Denken, Unterhaltung des 
Denkens mit sich selbst kann nicht zu Einsichten 
fuhren. Wohl konnen kuhne Intellektualitaten in 
die Wirklichkeit dringen und, sich zur Leiden- 
schaft gesellend, Taten werden. Aber dadieseauf 
den SchluMolgerungen abgezogenen Denkens auf- 
gebaut sind, so wird in ihnen das Gespenstische 
der Abstraktion und das Verkehrte der vergewalti- 
genden Folgerichtigkeit nur Verschiebungen in der 
gegebenen Tatsachlichkeit, nicht aber Erhohung 
und Vervollkommnung bewirken. Die Bedeutung 
des gesunden Menschenverstandes besteht ja dar- 
in, daB er die Mitte nicht iiberschreitet, und die 
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Bedeutung des Intellektes im Erforschen von 
Ursache und Folge; ziehen wir aber Konsequen- 
zen, die der Wille auffangt und deren sich die 
Leidenschaft bemachtigt, so sind zerstorende 
Wirkungen unvermeidlich, und die kiihnen 
Schlufifolgerungen werden unter den Trummern 
des nur zu bald einstiirzenden Baues begraben. 

Die unaufhaitsame Kiihnheit im Fortschreiten 
dieses sich dem Leben einverleibenden Denkens 
ist nicht wahre Furchtlosigkeit. Diese kommt 
aus der Erfahrung der Ganzheit, nicht aus der 
Willensbetatigung auf Grand erkannter Frag- 
mente, die tyrannisch als Ganzheit dekretiert 
und zum Range vollen Lebens erhoben werden. 
Einseitigkeiten sind kiihn; furchtlos ist nur die 
Einsicht in das Wesen des Menschen, in den 
Sinn seiner Lebenswanderung. Kiihn sind Uto- 
pien des Kopfes oder die Vorherrschaft des Wil- 
lens oder auch die eines anderen Fragmentes un- 
seres Innern, furchtlos ist die Erfahrung der 
Liebe, das Bekennen des Gotteswillens und die 
Hingabe an ihn. Diese Furchtlosigkeit ist es, 
die das Himmelreich sturmt, um sich den Schatz 
anzueignen, der ,,nicht ausgeht in den Him- 
meln", der, weder Natur- noch Menschengesetzen 
unterworfen, durch keine Macht der Welt ge- 
raubt werden kann. 

Allen Zielen, die der Mensch verfolgt, liegt 
etwas zugrunde, das nicht rein materiell genannt 
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werden kann; selbst grobsinnig veranlagle Men- 
schen, die nur dem Mammon dienen oder sich 
ganz dem materiellenGeniefienhingeben, wiirden 
sich in ihren eigenen Augen erniedrigen, wenn 
sie sich eingestiuiden, da& ihr ganzes Wollen 
und Streben der dunkeln Niederung angehore. 
Sie versuchen wenigstens, ihm eine Erklarung zu 
geben, die einigermafien uber den engen Kreis 
hinausrage. Darin wurzeln ja auch alle Theo- 
rien, die den Mammon in den Dienst des Macht- 
gedankens oder des Volkswohls stellen oder den 
Genu& asthetisch ausdeuten. Jeder hat sein Letz- 
tes, seinen eigenen Schatz, in dessen Namen er 
denkt, lebt und wirkt: auf einer gewissen Stufe 
ist es die Wissenschaft, oder das Erkennen, 
oder das Staatsinteresse. Aber alle diese letzten 
Ziele, auch die weitesten, beziehen sich nur auf 
Teile, kennen die Ganzheit, die innere Erfahrung 
des auf das Hochste Gesammelten, auf das Jen- 
seits Gerichteten nicht. Jesus wendet sich an den 
ganz en Menschen, indem er ihn auf die neue 
Wirklichkeit des Reiches, ,,das nicht von dieser 
Welt", hinlenkt. Sobald \vir von dem unver- 
schiebbaren Mittelpunkte abweichen, geraten wir 
schon ins Fragmentarische. 

Der Gottmensch lafit sich nur aus dem vol- 
len, ausgeweiteten und erhohten Lebensgefiihl 
heraus erfassen. Er ist nicht mit dem Verstande 
erkennbar, sondern nur aus der Vereinfachung 
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des Innern heraus, mit dem gelauterten Willen, 
mit der Hingabe des ganzen Menschen. 1st doch 
auch echtes Denken niemals Selbstzweck, nicht 
des Denkens wegen da, sonst ware es ja nur Dia- 
lektik, Griibelei, abseits sich behauptende Schul- 
weisheit. Wer sich mit Fragmenten nicht zu- 
frieden geben kaim und keinen Selbsttauschun- 
gen zuneigt, wer das Nichtige, das er in sich vor- 
findet, unverhiillten Blickes priift, aus der zer- 
kliifteten Niederung sich mit alien Seelenkraften 
hohenwarts sehnt nur zu dem redet das be- 
deutungsvolle Wort: ,,Wo euer Schatz ist, da 
ist auch euer Herz." 



Die Hohenlage unseres Lebenszieles macht uns 
zu dem, was wir sind. Die hochste Lebenslage 
ist die, zu der Jesus aufruft: die Richtung oin- 
seres Willens auf Gott iiberwindet alle Zwischen- 
stufen und ist Errettung aus dem Fragmentari- 
schen und Nebensachlichen, aus der Vielheit 
gebrochener Gedanken und Meinungen, aus dem 
ZerflieBen im Weltall, aus dem Pantheismus in- 
tellektueller oder gef iihlsseliger Art. Die Ein- 
sichten, die wir dann gewinnen, tragen Uner- 
griindliches in sich. Die neue Klarheit uber- 
windet alles Verschwommene, das schwankende 
Auf und Nieder und gibt unserm Wollen einf ache 
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und grofie Linien. Tiefste Demut bewirkt unge- 
ahnte Erhebung zu Gott, Starke, Ruhe, Helligkeit 
und Glaubensfreudigkeit, keineswegs einen Ab- 
schlufi, em endgiiltiges Stehenbleiben, sondern 
vielmehr em Erwarten von etwas, das noch kom- 
men soil. Das Schlimmste, das uns zustoBen 
kann, 1st der Mangel an geistiger Wachsamkeit, 
das Einschlammern der Liebesfahigkeit, desJen- 
seitsgefiihls. Wir werden dann abhangig von un- 
seren eigenen Gedanken und verlieren den Sinn 
fur die voile Lebenswahrheit. 

Konnte man genau bestimmen, was das Jen- 
seits ist, so wtirde man dem Menschen die 
Glaubenskraft nehmen. Diese ist, wie die Frei- 
heit, keine Formel. Wir sind fur den Glauben 
und fur die Freiheit geschaffen; ohne Glaubens- 
kraft ware der Mensch das unfreieste Wesen, un- 
freier als das Tier: ,,Wenn der Hausherr wiifite, 
zu welcher Stunde der Dieb kommt, so wurde er 
wachen und sein Haus nicht durchwuhlen lassen. 
So seid auch ihr bereit. Der Sohn des Menschen 
kommt in der Stunde, da ihr es nicht denket." 
Der Mensch ist nicht auf Erden fur die Er- 
fassung des Endgiiltigen, sondern fur den Glau- 
ben an Gott und die Erfiillung seines Willens. 
Die Festlegung des Gottesreich.es ware ein Ab- 
bruch an unserer besten Kraft: es kommt nicht 
auf eine bestimmte Vigilie, nicht auf Jahr- 
hunderte und nicht auf Jahrtausende 'an. In 
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unserm eigenen Innern tragen >vir das Jenseits, 
das Gottesreich. Die erhabensten Ausblicke lassen 
wohl den ungeheuern Abstand zwischenGott und 
Mensch erkennen, und doch auch die Gottesnahe, 
die Annaherung Gottes an den Menschen. Dieses 
Ringen der Nahe mit der Feme fiillt die Welt- 
geschichte aus. 

Das ungeahnte Eindringen des Jenseits in das 
Diesseits weckt alle Krafte, bewegt alle Dimen- 
sion en. Solange der Mensch in seinen Trieben 
befangen ist, mufi er kampfen: der Veranlassun- 
gen dazu sind unzahlige. Jesus sah die Verdun- 
kelung seiner hochsten Wahrheit voraus: ist er 
doch gekommen, den echten Frieden zu bringen, 
seine Verkiindigung aber mufi heftigste Kampfe 
verursachen, alle Krafte der Niederung entfes- 
seln. Wir verstehen uns auf die Erscheinungen 
der Natur, nicht aber auf die der Jenseits liegen- 
den Freiheit. Das Ereignis aller Ereignisse 
die Freiheit, die Jesus in die Welt gebracht 
hat, die starkste Betonung des Jenseitigen 
sind wir geneigt, gering zu schatzen, ja sie ganz 
von uns zu weisen. Den meisten leuchten nur 
diesseitige Erfahrungen ein, nicht Erfahrungen 
der hohern, Jenseitigen Wirklichkeit. Dafi sie 
sie nicht anerkennen wollen, darin aufiert sich 
eine unerklarliche Abneigung gegen Freiheit und 
voile Lebenswahrheit, eine Grobsinnigkeit, die 
nur das Stoffliche oder das Verstandesmaftige 
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begreift. Um Geist und Freiheit zu erfassen, 
dazu gehort ein Entfernen der Schranken, ein 
Abstreifen des Nebensachlichen, ein Heraustreten 
aus der friiher oder spater uns zum Bewufitsein 
kommenden Enge des Diesseits. 



Vom Geheimnis des Todes 

Wahrlich, vtdhrlich, ich sage euch: v>enn einer 
mein Wort Mlt, -wird er nimmermehr den Tod 
schauen in Ewigheit. Joh. 8, 51. 



Die Frage, was der Tod sei, 1st die Frage, 
was Leben sei. Was bedeutet das Ringen mitdem 
Dunkel, das Unterscheidungsvermogen in Hin- 
sicht auf wahr und unwahr, gewissenhaft und 
gewissenlos, gut und bose, Hohe und Niederung, 
aus dem ja auch alle Erkenntnis entsteht? 

Leben und Tod sind nicht nur ,,Naturerschei- 
nungen", aufiere Vorgange, sie sind in weit 
hoherm Grade innere Erfahrungen. Alle kosmi- 
schen Erklarungen dessen, was unser Leben ist, 
laufen auf ein begriffliches Stammeln hinaus. 
Anfang und Ende sind unerforschbar. Nur der 
Geist weiB urn den Geist. Solange wir nicht im 
Geiste leben, fassen und bezeichnen wir Leben 
und Tod als einfache Naturtatsachen. Die nicht 
zu umgehende Frage, die eine starke und ein- 
fache Antwort abseits von alien Sophismen er- 
fordert, 1st: worin besteht die Bestimmung und 
die Wiirde des Menschen? Nur dem Triebmen- 
schen und dem Seelenlosen ist diese Frage fremd. 
Mit ihr beginnt erst das Menschsein. Wird die 
Tatsache, daft der Tod notwendig auf alles Leben 
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folgt, als einf aches ,,Naturgesetz" bezeichnet, so 
kommen wir damit dem Geheimnis des Lebens 
und des Todes um keinen Schritt naher. Diese 
Aussage 1st bedeutungslos, wenn wir von den 
tiefsten Bediirfnissen unseres Innern ausgehen, 
von der herausfordernden Frage nach dem Sinne 
unseres Daseins. Wir ahnen, dafi der schopferi- 
sche Geist im Weltall unermefolich fiber alles 
Gesetz hinausragt. 

Wer den Geist als Schopfer in Abrede stellte, 
mufite doch in allem Denken und Tun, trotz den 
erf orschten Naturgesetzen, nur Wellenschaum er- 
blicken. Wie nichtssagend ware die Strecke zwi- 
schen Geburt und Todl Da die Frage nach dem 
Sinne des Daseins in die Ordnung des Geistes 
gehort, so kann die Antwort nur aus der gleichen 
Ordnung kommen. In der betaubenden Arbeit, 
in dem tlberflufi des Nebensachlichen, in der 
Oberburdung unseres Gehirns, in der Abstump- 
fung der geistigen Regsamkeit lassen wir aufier 
acht, daft die sichtbare Wirklichkeit in sich selbst 
ihre Erklarung nicht findet. 

Leben und Tod, Licht und Dunkel werden in 
Jesu Worten aufs scharfste unterschieden : sie 
lassen nicht das eine in das andre eingreifen. 
Ohne eine Beziehung zum Gottlichen kann unser 
Leben nicht wirklich Leben heifien. Die Natur- 
notwendigkeit, auf die unsere Tragheit sich als 
auf das Letzte beruft, das unser Leben be- 
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herrsche, ist ja die Sinnlosigkeit des Todes, und 
so tragen wir die Kalte unseres eigenen Seins in 
die Welt und in die Mitmenschen. Die Folge 
davon ist, dafi! trotz Scharfe des Denkens und 
verbliiffenden Erfolgen der Forschung die Zer- 
storungssucht tmserer chaotischen Triebe fiber 
uns ebenso herrscht wie der Tod. 

Das Notwendigste fiir den Menschen ist 
Menschwerdung, das Durchwehtwerden vom 
Geiste und von der Liebe. Mit der Abweicmmg 
von dem, was uns einzig not tut, fangen wir an, 
das uns Abstumpfende, den Niedergang zu lie- 
ben. Wir umgeben uns mit Schatten, mit Ge- 
dankenschemen; unsere Mitmenscnen treten uns 
dann ebenfalls als leere, huschende Scbatten ent- 
gegen. Innere Kalte, Zerstorungssucht im Namen 
der Liebe zum Leben und des Bauens am Leben 
ist der Grund des unerklarlichen Krankseins 
und des Todes. Qhne uns dessen bewufit z>u wer- 
den, erschaffen wir selbst beides. UnerscMtter- 
lich bleibt die Einsicht, dafi der Tod die not- 
wendige Siihne fiir den Abfall von Gott, fiir die 
Sinnlosigkeit unseres Lebens ist. 

Viele sind von ihren Trieben so betaubt, dafi 
sie an das Geheimnis des Todes nicht denken. 
Der Mangel an Selbstbesinnung erscbafft die 
Sinnlosigkeit ihres Tuns. Es gibt auch solche, die 
eine Unerscbrockenheit dem Tode gegenuber be- 
zeigen, die afoer aus Stumpfheit oder Starrheit, 
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nicht aus Seelentiefe und Geisteshohe kommt. 
Bei seelischen und geistigen Menschen ist das 
Leben auf die tfberwindung des Todes gerichtet, 
auf die Oberwindung aller Lieblosigkeit und 
Lehlosigkeit, aller verneinenden Krafte. Die Be- 
jahung des Gottlichen, der Welt liber dieser, ge- 
hort ihnen als Sieg liber die dunkeln Machte: 
Ist doch der Schopfer Himmels und der Erden 
nicht blofi Urheber kosmischer Gesetze, dessen 
schaf fender und zerstorender Wille sich als un- 
erbittliches Schicksal kundgibt, sondem das durch 
den Sohn menschgewordene Geheimnis. 



Jesus hat die schopf erische Liebe seines Vaters 
verkiindet: Gott ist Liebe. Wahres Leben, 
fruchtbringendes Schaffen und Wirken haben 
Liebe, Geist, Seele als ihren Grund, zugleich die 
Notwendigkeit des Ringens nach Vollendung. 
Die Hinnahme des Lebens und des dunkeln 
Schicksals als einer einf achen Naturtatsache zeugt 
schon vom Tode, von dem Mangel an innerm 
Durchleuchtetsein, an Geist, Liebe und Glauben, 
zugleich an Verlangen, den Menschen erhoht zu 
sehen. Die Gedanken sind hier nicht zu Ende ge- 
dacht, selbst die sichtbaren Hohen noch nicht 
erklommen. 

Wie anders die Seelenlage des Menschen, der 
starkes Verlangen nach dem Wesentlichen, Hun- 
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ger nach voller Wahrheit hat und die neue 
Schopf ung herbeisehnt. Ebenso wie sein Schauen 
dem Offenbarten gilt, so aueh sein Glaube dem, 
was sich ihm noch nicht of fenbart hat. Er weifr, 
daft' die Siinde uberwunden werden kann, daft 
Gott und Erlosung Wirklichkeit ist. Die Siinde 
ist ja nicht ein Wort und ein Gedanke, aufier- 
lich abgeschliffen und abgeniitzt: es kann keine 
Menschenkenntnis ohne die Erfassung der Siinde 
geben. 

Uriser Leben wird von Siinde und Tod be- 
herrscht, von ihrer vernichtenden Kraft um- 
lauert. Erk'enntnis, die sich iiber die Tief e des 
Dunkels in der menschlichen Natur, iiber Siinde 
und Tod hinwegsetzt, hat keine Wurzeln im Bo- 
den der Wirklichkeit. Wer nicht innerlich nach 
Erleuchtung ringt, kennt weder das Menschen- 
leben noch die Himmelsmachte und geht daher 
von dem verallgemeinernden Naturgesetz aus, das 
er mit dem Kosmos fur eins halt. Daher sagen 
ihm auch die konkreten Worte nicht zii. Fehlen 
des SiindenbewuBtseins kann doch entweder In- 
karnation des Gottlichenj oder Kalte, Ichsucht, 
Selbstgerechtigkeit und Selbstiiberhebung heifoen. 

In ihrem Ursprung und in ihren Wirkungen 
dem Tode gleichkommend, kann die Siinde nur 
durch voile Hingebung an den ,,Geist des Le- 
bens" iiberwunden werden. Der Tod ist an das 
Stoffliche, an das ,,Fleisch" gebunden, Leben 
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aber wird vom Geist erischaffen und bewegt. 
Wir sehen und wissen, da& unser Leben ohne 
Gesetz nicht bestehen kann, und erkennen damit 
die Siinde an, zu der das Gesetz nur ein schwa- 
ches Gegengewicht bildet, denn es vermag uns 
nicht von Grund aus zu erneuern. Die Erneue- 
rung von der Wurzel her 1st die Befreiung von 
den Fesseln des Schicksals, Crberwindung des 
,,Gesetzes des Fleisches" durch das ,,Gesetz des 
Geistes". Solange wir die hohere Stufe nicht er- 
klommen haben, sind die mittleren Stufen firr 
uns die hochsten. Auf diesen hangen wir, ohne 
uns dariiber klar zu werden, dem Tode mehr als 
dem Leben, der Schuld und dem t)bel mehr als 
dem Heil an. 

Solange wir die Gegensatze, das Ja und das 
Nein, nicht klar scheiden, haf tet unseren Vorstel- 
lungen notwendig Blasse an, und selbst wenn wir 
vom Frieden reden, so bleibt es doch nur ein 
mattes Wort fur innere Tragheit: herrscht der 
lebendige Geist nicht iiber das Fleisch, iiber die 
chaotische Triebkraft, so werden die Anforde- 
rungen dieser, gestiitzt auf die Machte des Wider- 
sachers, nur zu bald alle unsere Ideale uber den 
Haufen werfen. Nur aus dem Ringen mit dem 
Dunkel entsteht die notwendige Eindringlichkeit 
unseres Blickes und die heroische Kraft unseres 
Wollens. 

Wiirde der Mensch nicht zwei Welten ange- 
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horen, so wiirde er entweder ganz auf der Hohe, 
oder ganz in der tierisehen Niederung leben, dem 
Gesetze des Fleisches untertan. Den konkreten 
Gegensatz zwischen gesteigertem Leben und dem 
uns umschleichenden Tod nivellieren, bedeutet, 
diesem die Macht iiber uns verleihen, die Last 
des t)berflussigen auf uns nehmen, uns dem Ur- 
quell entfremden und der Gewohnlichkeit zuwen- 
den. 

Wie blaR und leblos ist nioht das Wort Un- 
sterblichkeit, wie unzureichend, den Gegensatz 
von Leben und Tod von Grund aus zti bezeich- 
nen. Hinter solcher Ausdrucksweise steht die 
Erfahrung mit der Siinde und dem Dunkel nicht. 
Auch die Selbstgerechtigkeit der kalten Begriffe 
gehort zu den das geistige Feuer ausloschenden 
Kraften.' Wir konnen die ganze Natur bis in die 
letzten Atome erforschen und dabei doch ohne 
Liebe, ohne Geist, auch ohne wahre Ehrfurcht 
vor dem Lebensgeheimnis bleiben. Es ist uns 
nicht gegeben, sicher mit uns selbst und mit den 
Mitmenschen zu sein, uns in wahrer Liebe mit 
ihnen verbunden zu fiihlen, solange wir nicht 
alle unsere Krafte Gott zuwenden, dem verkor- 
perten Geist, statt dem toten Begriff. 



In der kurzen Spanne der Verganglichkeit, die 
wir unser Leben nennen, sind unsere Gedanken, 
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Wiinsche, Hoffnungen, Ervvartungen, Erfahrun- 
gen, Fahigkeiten und Taten, auch Lebenserfor- 
schimg und unser gauzes Wissen ohne Voll- 
endung. Es gibfc keinen in der Einsicht noch so 
sehr Vorgeschrittenen, der von sich sagenkonnte, 
sein Wissen und Erkennen sei nicht fragmen- 
tarisch. 

Deshalb verbot es Jesus geradezu, daft man 
sogar ihn gut nenne: ,,Und es befragte ihn ein 
Oberer also: Guter Meister, was soil ich tun, um 
ewiges Leben zu ererben? Jesus aber sagte zu 
ihm: Was nennst du mich gut? Niemand ist gut 
aufier dem einigen Gott." Wir konnen dem 
Unbedingten nur nachstreben und diirfen nicht 
aus Mangel an Selbstbesinnung, der sich ja 
gar verschieden aufiern kann, unbeachtet las- 
sen, daft, alle unsere Werke auf diesem endlichen 
Planeten unzulanglich sind, und dafi; wir mit 
noch so grofiem und erfolgreichem Bemiihen 
unseres Intellektes und Willens doch nur Ver- 
gangliches zu verwirklichen fahig sind. Und 
doch spricht Jesus das unbegreifliche Wort: 
,,Seid vollkommen we der Vater im Himmel." 
Ist damit nicht auch Gottessohnschaft, Wieder- 
geburt, Reich Gottes als Uberwindung des von 
Zersetzungen bedrohten, auf Unruhe und blu- 
tigen Kampfen errichteten menschlichen Rei- 
ches verkniipft? Trotz der Unzulanglichkeit all 
der Krafte, die wir als unsere besten betrachten, 
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sind wir fur ein hoheres Leben, fur ein Leben 
mit und in Gott bestimmt. Die uns oft in 
Augenblicken der Selbstbesinnung vernehmliche 
Stimme weist uns auf die Fiille und Vollendung 
bin. 

Auf die Frage, wie ererben wir ,,ewiges Le- 
ben", kann die Antvvort nur vom Einfachen aus- 
gehen, vom Fundament, in demdieForderungdes 
Vaters, der sittliche Teil unserer Bestimmung, be- 
schlossen ist. Ohne festes Fundament kann doch 
nur die in Selbsttauschung befangene Utopie 
bauen. Stets miissen wir den wirklichen Men- 
schen in unserm Gesichtskreis behalten und diir- 
fen nicht mit dem menschlichen Leben auf 
Grund konstruierter Gedanken Versuche anstel- 
len, als wenn das Denken mehr ware als der 
Mensch oder gar sich selbst geniigte. Nichts ist 
hienieden Selbstzweck, nicht nur keine der 
menschlichen Gaben und Fahigkeiten, sondern 
auch das menschliche Leben nicht. 

Wie schwer ist es, sich stets von Selbst- 
zufriedenheit, die sich leicht bei der Betatigung 
unserer Fahigkeiten einstellt, frei zu halten. Eine 
vornehme Seele ist daran zu erkennen, dafi sie 
nur zu bald das BewuBtsein von der Unzulang- 
lichkeit aller Gaben und Werke gewinnt; ihr 
tief es Mitfuhlen mit dem Elend wird von Demut 
begleitet. Selbstzufriedenheit und Selbstgerech- 
tigkeit konnen von ihr nicht Besitz ergreifen. 
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Jesus spricht nicht von eingeschrankten Auf- 
gaben und von leicht erreichbaren Zielen. Sich 
an das Hochste im Menschen wendend, das Un- 
erklarliche in ihm beriihrend, nimmt er dem an- 
geborenen Ubel die Umhiillung, durch die es un- 
kenntlich gemacht wird, und dem auf sich ge- 
stellten Denken die kiinstlichen Stiitzen. Dem 
Blinden gebietet er zu sehen, dem Lahmen zu 
gehen. Er lafit alle menschlichen Tugenden ver- 
blassen vor der ursprunglichen Leuchtkraft sei- 
nes Reiches, in welchem es gilt, fraglos und 
furchtlos sich dem scheinbar Unmoglichen zu 
weihen: ,,Was bei Menschen unmoglich ist, das 
ist bei Gott moglich." Nur unreife oder halb- 
reife Seelen, an die Aufierlichkeiten des Gesetzes 
gewohnt,, konnen aus den Worten Jesu Befehle 
heraushoren, die doch iiber ihre Krafte gehen. 
Innere Erfahrung, Selbstbesinnung fuhlt in Jesu 
Worten hochste personliche Freiheit, gottliche 
Kraft, die sich wohl mitteilen kann, aber nicht 
uberreden, uberfiihren, beweisen will. Sie deu- 
ten auf den unerschopflichen Inhalt der innern 
Welt hin, auf das Gottesgeheimnis, in das sie 
wie in eine Atmosphare eingetaucht sind. Bekom- 
men doch Worte ihren besondern Klang durch 
den Mund dessen, der sie spricht, durch den 
Hintergrund personlichen Erlebens, auf dem sie 
sich abheben. 

Jesu Worte von Gott, vom Gottesreiche, vom 
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ewigen Leben haben nicht den Nachdruck einer 
vom Augenblick eingegebenen Inspiration, nicht 
die Anspammng eines Sehers, sondern Einzig- 
artigkeit, zusammenschliefiende Kraft mnerster 
Freiheit. Ihr Hintergrund ist nicht Denken iiber 
das Leben, sondern ,,ewiges Leben", vor dem alle 
herabziehende Schwere und alle fragsiichtige 
Kleinglaubigkeit entweicht. 

Die Vervollkommnung, zu der Jesus atifruft, 
wird in tiefster Stille, in demutigem Schweigen, 
nicht im Lann des Tages geboren. Reden und 
Tun entstammen dann der Wurzel innerster 
Berufung. An Stelle ausholender Beweisfiihrung 
tritt unsichtbar zusammengefaBter Inhalt. Die 
tJbermenschlichkeit der aus unsichtbaren Quel- 
len gespeisten Erfahrung strahlt erhebende Si- 
cherheit aus. Die Aussicht ist nicht mehr ver- 
schlossen. Wir werden nicht mehr von Fragen 
und Zweifeln heimgesucht. Durch den Auftrag 
zum Leben wendet sich unser Augenmerk vom 
Schattenreich ab und weilt in der Sphare innerer 
Durchleuchtung: ,,Und ich weiB, dafi sein Auf- 
trag ewiges Leben ist." 



Jesu Vermachtnis 



Ich bin bei euch alls Tage bis an das Ende der 
Welt. Matfh. 28, 20. 

Wenn der Fursprecher kommt, welchen ich euch. 
senden werde vom Voter, der Geist der Wahrheit, 
der vom Voter ausgeht, der wird von mir zeugen. 
Jetzt aber gehe ich hin zu ihm, der mich gesandt 
hat; nun fragt mich heiner von euch: wo gehst 
du hin? Ich habe noch viel euch zu sagen, aber ihr 
kon.net es jetzt nicht tragen. Wenn aber jener hommen 
wird, der Geist der Wahrheit, wird er euch in die 
ganze Wahrheit einfuhren. Joh. 15, 26; 16; 5, 1213. 



Der Geist der Wahrheit, der sich unserm Leben 
einverleiben wird, ohne daft ein bestimmter Zeit- 
punkt seinem Kommen gesetzt werden konnte, ist 
das geheimnisvolle Vermachtnis Jesu, das sich an 
unser Ahnungs- und Glaubensvermogen wendet. 
Wiewohl nach menschlichem Ermessen unsere Le- 
benswirklichkeit nach wie vor widerspruchsvoll in 
ihrem Grunde, Bruchstiick in ihren Aufierungen 
fiir weiteste Zeitraume bleiben wird, und die 
Menschen gegen die voile Wahrheit sich strauben 
werden, so ist doch der von Jesus in Aussicht 
gestellte Paraklet, der Geist der Wahrheit, Kern 
und Stern unseres Planeten und des ganzen Le- 
bensgeheimnisses. Die Erde kann ja ohne solche, 
die dem Geiste der Wahrheit hingebungsvoll 
dienen, nicht bestehen: sieht doch der, der im 
Geiste verwurzelt ist, in der Erscheinung Jesu 
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den f estesten Halt fur sein Tun und Denken 
in dem ihn umgebenden Lebenswirrwarr : ,,Ich 
lebe, und ihr werdet leben." Strenge Selbstprii- 
fung kann eine wesentlichere Verkorperung gott- 
lichen Geistes sich nicht vorstellen: ohne die 
Vorstufe der Selbsterkenntnis in ihrer untriig- 
lichen Beziehung zur Wirklichkeit wiirde ja die 
Erfassung der innern Welt Jesu des festen Un- 
terbaues entbehren. Auf diesem erhebt sich dann 
die lichte und sichere innere Erfahrung, von 
der wir wissen, dafi sie Lebenskern ist. Nur diese 
Erfahrung hat auch eine ebenso sichere Be- 
ziehung zum Geiste der Wahrheit, zum Ver- 
machtnis Jesu. Dem blofien Denken bleibt dies 
fremd. 

Der Personlichkeit Jesu begegnen wir auf un- 
serm Lebenswege unfehlbar, wenn das Suchen 
nach dem Sinne unseres Lebens uns zur iiber- 
waltigenden Notwendigkeit wird. Ist doch die 
Wahrheit in uns selbst verborgen wie der Kern 
in der Schale. Wir konnen die Verkorperung 
des Geistes nicht mehr in ein noch kommendes 
Paradies verlegen; wir haben dann die voile 
Cberzeugung, dafi die innere Welt Jesu das We- 
sen unseres Lebens in sich tragt: die Beruhrung 
mit ihr weckt ja die zutiefst liegenden Krafte 
in uns. Selbstverleugnung ist die Vorstufe wah- 
rer Liebe, auch die der Wahrheitsliebe. 

Mit der ihm eigenen Unerschiitterlichkeit sagt 
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Jesus, er werde dem, dem es um die Lebens- 
wahrheit zu tun sei, stets erscheinen: ,,Wenn 
ihr mich liebt, so werdet ihr meine Gebote hal- 
ten; dann werde ich den Vater bitten, und er 
wird euch einen andern Fiirsprecher geben, daft 
er bei euch sei in Ewigkeit : den Geist der Wahr- 
heit, welchen die Welt nicht empfangen kann, 

weil sie ihn nicht schaut noch erkennt Wer 

aber mich liebt, der wird von meinem Vater ge- 
liebt werden, und ich werde ihn weiter lieben 
und werde ihm erscheinen." 

Das Menschenleben liegt in Schuld und Zer- 
rissenheit, ,,im Argen"; aus eigenen Kraften 
vermogen wir kein schopferisches Gegengewicht 
dazoi auf zubringen : Selbstpriifung sagt uns, dafi 
es nur durch das personlichste Beispiel, das alle 
unsere Gedanken uberragt und durch kein ande- 
res verdunkelt werden kann, erschaffen werde. 
Die Macht des erlosenden Beispiels ist, wie die 
unerschopfliche Lebenswahrheit, kein Gedanken- 
system, ihre Sprache ist weder die der Schrift- 
gelehrsamkeit oder der gesellschaftlichen Recht- 
schaff enheit und der kiihlen Theorie, noch auch 
die der gestaltenden Einbildungskraft. 

Wie die Erde um die Sonne, so bewegt sich 
unsere innere Erfahrung wie auch das aufiere 
Geschehen unsichtbar um das Vermachtnis Jesu. 
Es zieht uns zu sich, selbst wenn wir uns gegen 
dasselbe auflehnen oder gar es leidenschaftlich 
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negieren. Seine tlberzeitlichkeit, seine Wesen- 
haftigkeit sieht ruhig und kampflos der Selbst- 
zersetzung aller zeitlichen Geschehnisse zu: 
j,Meine Zeit ist noch nicht da, eure Zeit aber ist 
immer fertig." Mit klarster und sicherster tJber- 
legenheit steht es iiber aller , 3 Eatwicklung" wie 
auch fiber alien unvorhergesehenen Theorien und 
Erfindungen. Es ist wirklichste Wirklichkeit, 
nicht bloJB, ein Teil derselben. 

Der Geist der Wahrheit ist auch zugleich der 
der Freiheit. Die Wahrheit macht uns frei, und 
nur die Freiheit wahr und wahrhaftig. Die 
wahre Freiheit sieht die Lasten, die wir uns im 
Namen einer falschen Freiheit aufbiirden, den 
Mifibrauch mit Worten und Gedanken, die Nei- 
gung zum Selbstbetrug, die oft mit scharfsin- 
nigen oder glanzvollen Ausdrucksweisen verhiillt 
wird. Was Aufsehen erregt und Bekenner findet, 
ist doch meist die Hiille, durch die ein Funke 
Wahrheit durchscheint, das augenblickliche Auf- 
flackern einer gewollten Lebenssteigerung, eines 
sich an der Umgebung notwendig brechenden, 
getriibten Freiheitsgefuhls. 



Der Geist der Wahrheit verlangt erloste, von 
innen heraus befreite Menschen, trberwinder je- 
der Knechtschaf t : ,,Ich nenne euch nicht mehr 
Knechte, weil der Knecht nicht weifi, was sein 
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Herr tut; vielmehr habe ich euch Freunde ge- 
nannt, weil ich euch alles, was ich von meinem 
Vater gehort, kund getan habe." 

Die Unmefibarkeit personlicher Kraft, die Un- 
wagbarkeit der Worte, in denen Jesus sein Yer- 
machtnis niederlegt, ihr eigentiimlicher Klang 
sprechen nur zu unserer innersten Sehnsucht 
nach voller Wahrheit und Freiheit. Was hatte 
auch die begrenzte und mittelmaftige Gesinnung 
eines Pilatus mit der Wahrheit" - diesem 
Symbol fur tiefste innere Erfahrung ange- 
fangen, was mit der Freiheit? Die ,,Denkfrei- 
heit" des Skeptikers und des Naturalisten fiihrt 
notwendig zur Verneinung der wahren Freiheit 
und, ohne es zu merken, zur Knechtschaft. 
Nichts macht uns so zu Sklaven wie die t)ber- 
handnahme des Nebensachlichen. 

Oft fiihlen wir, dafi wir der Freiheit weder 
fahig noch wiirdig sind, da wir sie nicht er- 
tragen konnen. Als Vermachtnis Jesu ist sie die 
unermefiliche Aufgabe aller kommenden Jahr- 
tausende: ,,Nicht ihr habt mich erwahlt, son- 
dern ich habe euch erwahlt und habe euch be- 
stellt, daB ihr hmgeht und Frucht bringet, und 
eure Frucht bleibe." 

Zwang und Willkiir stehen den meisten naher 
als Freiheit, Selbsttauschung in alien ihren Ge- 
stalten naher als der Geist der Wahrheit. Kann 
man denn den Menschen zwingen, zu glauben, 
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zu hoffen, zu lieben? Zwang nimmt unserm 
Tun den innern Wert, und mag er auch fur das 
Gottliche eintreten. Jesus gebietet mit seinem 
Sein, mit seinem Beispiel, das Gotteskraft aus- 
strahlt. Uns iiber die Mitte, der wir ja alle zu- 
neigen, zu erheben vermag kein anderes. Jedes 
andere ist nur Geriist, nicht Bau selbst, flachen- 
haft, schwankend zwischen Vergewaltigung, 
Selbstbetrug und Tragheit. Und qualmt denn 
nicht in manchem das inner Feuer als Verfol- 
gungssucht und Haft im Namen der Wahrheit 
und Freiheit? 

Die ,,Welt" ist imrner Mittelmafi: die letzten 
Grenzen, an die ihre bedeutendsten Menschen 
und personlichsten Erscheinungen gelangen, blei- 
ben in seinem Bannkreise. Der zrwangslaufige 
Abscblufi, dem sie zustrebt, um den Geist der 
Wahrheit und der Freiheit auszuscheiden, ist 
die Kreuzigung Jesu. Und doch ist keine Macht 
aus der Niederung und von der Mitte her fahig, 
das angeziindete Feuer auszuloschen, Jesu Ver- 
machtnis zu vernichten. Mit dem vollbrachten 
Opfer beginnt erst das unaufhorliche Wirken 
des Geistes: ,,Es ist euch gut, daB ich hingehe, 
denn wenn ich nicht fortgehe, so kommt der 
Fiirsprecher nicht zu euch." Es ist die Verhei- 
fiung der Unbesiegbarkeit des Geistes inmitten 
aller dunkeln Feindseligkeiten, die sich gegen 
sein Walten strauben. Es ist die VerheiBung, 
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daft wir unsere geheimnisvolle Bestimmung hie- 
nieden erfiillen werden: durch wachsende Ein- 
sicht auf Grand unserer eigenen Zerstorungs- 
sucht und durch ungeahnte Katastrophen werden 
wir den uns vorgezeichneten Weg zuriicklegen, 
bis Jesu Vermachtnis erfiillt sein wird. Der Sinn 
unserer Erdenwanderung kniipft an die uner- 
mefrliche Wirkung des einzigen Opfers und an 
letzte Offenbarung an. Erst wenn Jesus das von 
ihm begriindete Reich seinem Vater iibergeben 
wird, wird sein Vermachtnis sich verwirklichen. 
Bis dahin wird die Menschheit um Sinn und In- 
halt seiner Botschaft ringen. Dunkel, Siinde, 
Zwiespalt, Zweifel und Verneinung werden der 
Glaubenskraft, der Opferwilligkeit und der im 
Stillen wirkenden Liebe gegeniiberstehen. 

Der Glaube an die letztliche t)berwindung der 
dunkeln Gewalten ist schon der Anfang der 
neuen Schopf ung. Unserm Sehnen nach dem 
Geiste der Wahrheit und der Freiheit, das durch 
die Zeitraume menschlichen Geschehens geht, 
mufi, wenn auch unserm Verstande unbegreif- 
lich, Erfiillung zuteil werden. 



Von der Aushohlung des Kreuzes 

KSnnt ihr den Becher trinken, den ich trinhe, oder 
eucfi mil der Taufe teu/en lassen, mit der ic/i ge- 
tauft -werde? Mark. 10, 38. 



Kreuzigung und Auferstehung sind die beiden 
Pole der vollen Lebenswirklichkeit. Ohne Bezie- 
hung zu der Unabwendbarkeit des Leidens und 
des Opfers vermogen wir den Sinn der Aufer- 
stehung nicht zu erfassen. Viele sind geneigt, 
liber die Kreuzigung hinwegzusehen, das Kreuz 
durch Worte, Begriffe, schmiickende Symbo- 
lik auszuhohlen. Sie wollen ihr eigenes Selbst 
nicht erkennen und daher auch die Lebensgriinde 
in ihrem vollen Umfang, die ganze Schwere des 
Kreuzes nicht erfassen. Wenn sie es nicht aus 
ihrem Gesichtskreis verbannen, so mochten sie 
es doch verhiillen oder durch Aushohlung er- 
leichtern. Was dann tibrig bleibt, ist nur das 
Aufiere des Kreuzes. Das Geheimnis des Leidens, 
der Sinn fur die konkrete Beschaffenheit der 
menschlichen Natur weicht dann der Verfluch- 
tigung, der begrifflichen Verallgemeinerung oder 
der Verschonerungssucht. Das Leben wird zum 
Umkreis gedrangt: an Stelle unerbittlichen Wirk- 
lichkeitsgefiihls tritt die das Kreuz aushohlende 
Wortweisheit. 
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Was fur einen Sinn hat aber dann Passion, 
Auferstehung, Erlosung? Wovon soil der Mensch 
erlost werden, wenn doch das Grundiibel in 
Dunst aufgeht? Es gehort zum Selbstbetrug, die 
Polarkrafte menschlichen Lebens leicht zu neh- 
men, den Gegensatz von Gut und t)bel zu ver- 
wischen: schone Gedanken und Worte haben gar 
wenig mit der erlosenden Kraft gemein, durch 
die unser inneres und aufteres Leben regeneriert 
wird. 1st doch die Kreuzigung nicht nur ein ein- 
maliges Geschehen, an einen bestimmten Ort 
und an eine bestimmte Zeit gekniipft, sondern 
das personliehste Gleichnis fiir die zerstorenden 
Kraf te, die in uns selbst walten, das Symbol 
der Siinde und der Lasterung gegen Geist und 
Leben. 

Die kiihne Selbstuberhebung unseres Intel- 
lektes mochte sich iiber das grofie Geheimnis 
und die ganze Schwere der Schuld zur Unschuld 
emporschwingen, ohne gewahr zu werden, daB 
die Aushohlung des Kreuzes zugleich die des 
Lebensbaumes bedeutet. Mangel an Mitfuhlen, 
an Fahigkeit des seelischen Ergriff enseins wirkt 
nicht anders aushohlend als die Dialektik, die 
blutleer, ohne Leidensfahigkeit der Kreuzigung 
und ohne begeisternde Schwungkraft der Auf- 
erstehung gegeniiber bleibt. Die voile Lebenswirk- 
lichkeit, fern aller Losgelostheit und Abseitig- 
keit verwickelten Denkens, will miterlebt und 
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nicht durch Kliigelei ihres Inhalts entleert wer- 
den. Nichts ist so angetan, Kreuzigung und Auf- 
erstehung zu vernichtigen, die Wirkungen des 
lebendigen Ghristus zu verfliichtigen als unser 
Denken, wenn es der Fundamentierung durch das 
Leiden entbehrt. 

Die Verkiindigung vom Gekreuzigten undAuf- 
erstandenen wurzelt tief in den beiden Wirklich- 
keiten, in der des angeerbten tJbels und in der 
der Erlosung. Das Umherirren auf den Um- 
wegen, die von einem kiinstlichen Lichte be- 
schienen werden, und die kalte Selbstgenug- 
samkeit weichen der konkretesten AuBerung der 
Liebe und des vom Geist getragenen Opf ers. 



Wer keinen Zugang zum Geheimnis des Lei- 
dens hat, hat auch keinen zu dem der Kreuzi- 
gung. Gleich den Freunden Hiobs fafit er das 
Leiden aufterlich und gesetzmaftig auf. Folge- 
richtig mufite das Gesetzmafiige alles Leiden 
und jedes Ergriffensein aufheben. Erlosung 
durch Leiden, das Herabsteigen des Gottlichen, 
sein Eingehen in den menschlichen Wirrwarr 
und als Folge davon Kreuzigung, die ztir Erho- 
hung fiihrt, miissen dann solche, die den Men- 
schen als nichtssagenden Staub im Kosmos, in 
der Natur aufgehen lassen, ganz unverstandlich, 
ja Torheit und Argemis diinken. Ist denn die 
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Tiefe und Regsamkeit des Seelenlebens, das 
Herabsteigen in die letzten Griinde der Innen- 
welt, das freiwillige Hinnehmen des Opfers 
nicht das Unbegreiflichste fur den, dem Sehn- 
sucht fremd bleibt, und dessen Erleben nur der 
Auftenwelt zugewendet ist? 

Waren wir wenigstens folgerichtig im Be- 
kennen des Tatsachlichen ! Ein unbegreifliches 
Etwas ruft uns zu immer hoheren Zielen, die 
iiber uns selbst hinausragen: wir wollen mit den 
kommenden Geschlechtern verbunden sein, um 
der Verganglichkeit zu entrinnen, unserm Dasein 
Halt und letzte Stiitze zu verschaffen. Zeugt 
nicht auch das Verlangen nach Ruhm von der 
Unfahigkeit, im eigenen Selbst und im Grunde 
auch in den Schranken des Diesseits zu ver- 
harren? Je hoher das Ziel, zu dem unser per- 
sonliches Leben sich ausweitet und erhebt, desto 
sinnvoller und wiirdiger ist es. Dem Grofiten 
und Hochsten gegeniiber, in dem jede Halbheit 
vernichtet wird, muB doch alles andere unzu- 
langlich und klein erscheinen. Nur die Atmo- 
sphare des Gottlichen nimmt uns alle Gewohn- 
lichkeit und Mittelmafiigkeit. 

Unserm Denken und Reden ist anzumerken, 
ob wir durch unsere Erfahrung die ganze 
Schwere des Kreuzes erfafit haben, oder nicht. 
Das Erkennen des Tragischen im Leben bleibt 
notwendig in den Schranken des Diesseits, ist 
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eine Beleuchtung der peinvollen Gegensatzlich- 
keit, der qualvollen Unerlostheit desselben. Keine 
Denk- und Redekunst ist fahig, ohne die Erfah- 
rung der Auferstehung tins iiber das Mittelmafi 
hinauszufuhren, vom Tragischen zu erlosen. Den- 
ken und Kunst haben ihre Bestimmung verfehlt, 
wenn sie nicht in dem ihnen zugrunde liegenden 
Erleben den Ausblick auf Erhohung des Men- 
schen, aber ohne verlockende Utopie, eroffnen. 
Es gibt kerne hohere Lebenskunst als die, die 
unserm fltichtigen Dasein Dauer und Bestim- 
mung verleiht. 

Ohne die Erfahrung vom Kreuze miifiten wir 
zum schimmernden Schein, zur buntscheckigen 
Hiille hinneigen. Wer die reale Macht des Kreu- 
zes nicht spiirt, muJB, selbst wenn die schonsten 
Absichten und ein aufrichtiges Verlangen nach 
Besserung des Menschenlebens ihn beherrschten, 
doch voller Selbsttauschung bleiben. Nur ab- 
strakt erfafit, kann die menschliche Natur fiir 
siindlos erklart werden. Dann ist ein falscher 
Idealismus oder die Utopie in irgendeiner ihrer 
Gestalten unvermeidlich. Ist aber Siinde nicht 
der jjStachel" des Todes, sein ratselhafter Hin- 
tergrund? 

Wieviele neigen dazu, von den Eigenschaften 
ihres eigenen Charakters abzusehen, im Denken 
anders zu sein als in der Wirklichkeit. Ist aber 
Selbstvervollkommnung ohne Selbstpriif ung mog- 
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lich? Nur diese 1st der Boden, auf dem ein Zu- 
stand angestrebt werden kann, der nicht Siinde 
und Tod ware. Nur die tiefe Einsicht in den 
Sinn der Kreuzigung als des Fundaments unse- 
res Lebens kann dem Glauben an die Vervoll- 
komnmung des Menschen Festigkeit verleihen. 
Erstreben wir denn nicht einen hohern Zu- 
stand, den wir auf den mittleren Stufen mit 
kiinstlichen und schonen Worten bezeichnen? 
Alle verwickelten Fragen des Gesellschaftslebens 
hangen ja damit zusammen. Suchen wir denn 
nicht gegen den stets drohenden Ruckfall in das 
Chaos nach rettenden Bollwerken? Und doch er- 
geben wir uns zugleich der Negation, dem Zwei- 
f el, dem Kleinmut, dem zersplitternden Unglau- 
ben, die uns in das Schattenreich fiihren. Im 
Glauben liegt, ohne daB' dem Blick f iir Siinde 
und Kreuzigung seine Scharfe genommen wiirde, 
schon die Moglichkeit des Erreichens, in seiner 
verhei&enden Kraft die Erfiillung, in seinem 
Fundamente die Moglichkeit des unzerstorbaren 
Aufbaues. Aus Zweifel, Negation, Kleinglau- 
bigkeit entspringt nichts Schopferisches. Der 
Erweis von Geist und Kraft ist unvergleichlich 
mehr als alle formalen Beweise. 



Von der Auferstehung 



Ick bin die Auferstehung und das Leben; vser 
an mich glaubt, v>ird leben auch vsenn er stirbt. 
Und vier da lebet und glaubet an mich, wird nim- 
mermehr sterben in Evyigkeit. Joh. 11, 2526. 



Jesu Kreuzigung ist nicht ein Ende gleich 
jedem andern Geschehen. 1st doch alles, wasmit 
seinem Wandel auf unserm Planeten verbunden 
istj ein unerschopfliclies Gleichnis fur die Er- 
hohung des Menschen. An seine Erscheinung 
kniipfen sich die Leben bewegenden Gewi&hei- 
ten, die niemals auf einen Gedanken und seinen 
Trager bezogen werderi konnen. Denken, noch so 
eindringlich und scharf , vermag nur zu erklaren, 
was Tatsachen und Zusammenhange sind; das 
gottliche Beispiel dagegen ist der verkorperte 
Sinn des Daseins: ,,Himmel und Erde werden 
vergehen; meine Worte aber werden nicht ver- 
gehen." 

Lebensfiille ist kein Gedanke. Dieser hat stets 
neben seinem Ja auch sein Nein, jene, auf Glau- 
ben und Schauen beruhend, ist voile Bejahung. 
Der aus dem Chaos der ihn umherzerrenden 
Widerspriiche sich Erhebende verlangt nach dem 
konkretesten, personlichsten Ausdruck semer 
innern Auferstehung. Da diese sich auf die er- 
losende Personlichkeit, auf den verkorperten 
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Sinn des Daseins bezieht, so ist sie fur ihn der 
Sieg iiber alle Kreuzigung und iiber den Tod, 
fiber alles, was dem wahren Leben feindlich ist. 
Anstelle der Begrif f sdeuturig tritt die Smngebung, 
die ,,Auferweckung", das Unversiegbare. Glaube 
und Liebe siegen iiber das Vergangliche : das 
Wachsein der Seele und des Geistes laJBt den 
Gedanken an das Ende nicht za. Ware die Kreu- 
zigung, die Unerlostheit, der Tod ein Abschlufi, 
so ware unser Leben eine Nichtigkeit, die Per- 
sonlichkeit nur Schein, der ganze Kosmos nur 
tauschende Steigerung des Nichts. 

Jesus ist nicht etwa der Vertreter der ,,Hu- 
manitat" oder der ,,Gereclitigkeit", sondern der 
Auferstandene, der Sieger iiber alles Vergang- 
liche, der Erloser aus Not und Schicksal. Hu- 
manitat und Gerechtigkeit sind kein Felsen fur 
unser auseinandergerissenes, fliichtiges und ver- 
wesliches Dasein. Sie verdiesseitigen die Person- 
lichkeit und nehmen ihr den wahren Sinn, der 
ja nicht im Ethos und im Geschichtlichen, son- 
dern nur im tibergeschichtlichen und im Gott- 
lichen liegen kann. Die Lebensauffassung Jesu 
ist nicht eine ethische Lehre unter vielen ande- 
ren, die neues Leben durch Gedanken oder aufiere 
Umwalzungen erwecken zu konnen wahnen, son- 
dern Umpfliigong des ganzen Bodens, regene- 
rierende Macht des von Kreuzigung und Tod 
Auferstandenen, gesteigerte Fiille der Gottes- 
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kraft: ,,Ich bin gekommen, damit sie Leben 
haben und tJberflufS haben." 

Wo soil denn Wiedergeburt, Erneuerung, Er- 
hohung, ja der Glaube an die Moglichkeit die- 
ser ihren Gnmd haben? In verallgemeinernden 
Gedanken, in widerspruchsvollen Beweisen, in 
Beobachtungen und Gesetzen, deren Fundament, 
sobald es das Wichtigste gilt, so schwankend, 
deren Bausteine so locker sind? 1st denn ohne 
Unerschutterlichkeit des Mittelpunktes das Cha- 
raktervolle, Sinnvolle moglich? 

Verganglichkeit und Glaube schlieJ&en ein- 
ander aus. Wie kann einschrankende Diesseitig- 
keit sinnvoll in Inhalt und Aufierung sein, das 
menschliche Geschehen seinen Wert haben, da 
es doch voll Verworrenheit ist, in der eine Un- 
sinnigkeit die andere ablest? Was fiir eine Be- 
stimmung soil auch das Opfer haben, wenn es 
doch nur einem verganglichen Gebilde gilt, einer 
engen Zeitlichkeit? Wenn unser Leben an den 
Schranken des Diesseits endet, so mufiten wir 
auf unbeschranktes Geniefien uns stellen und 
darin aufgehen. 

Der Wille zmn Verganglichen fuhrt zu Ver- 
ganglichkeit und Tod, der Wille zum Gottlichen 
bringt tTberwindung der Verganglichkeit, Be- 
freiung vom Tode mit sich. Der Gekreuzigte 
ist auferstanden, mufite auferstehen, wenn die 
Kreuzigung, das Opfer einen Sinn haben soil. 
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Der Gottmensch der efste wahre Mensch 
1st t)berwinder der Sterblichkeit. Der erste, der 
den Tod uberwunden hat, hat unserm Leben 
Sinn und Bestimmung verliehen und bleibt das 
Beispiel fur alle, die mit Sinnlosigkeit sich nicht 
zufriedengeben konnen und daher im Leben eine 
Bestimmung suchen. Die Erscheinung des Gott- 
menschen durchdringt das menschliche Gesche- 
hen, erneuert unser Dasein von Grund atis. 

Ein diesseitiger Gottmensch enthielte den tief- 
sten Widerspruch. Gotteskraft, die sich in der 
Auferstehung kundgibt, 1st der starkste Gegensatz 
zur Menschenweisheit. Unsere Vernunf t muft sich 
zu Gott erheben. Erst dann weifi unsere Vernunf t, 
dafi sie kein Flackern ist und einen unerschiitter- 
lichen Sinn in sich tragt. In dem Auferstande- 
nen ist das Endliche iiberwunden. Erst der auf- 
erstandene Jesus rechtfertigt den gekreuzigten 
und gibt seinem Wirken den Riickhalt. Ware 
das Wirken Jesu au das Endliche beschrankt, 
so wurde die Kreuzigung sinnlos, die frohe Bot- 
schaf t ohne Grund und ein schreiender Wider- 
spruch sein. Jesus selber hatte das tiefste Be- 
wufitsein, im Unverganglichen, in der Auf- 
erstehung von Kreuzigung, Leid ! und Tod seinen 
Grund zu haben. Das Kreuz, das er atif sich ge- 
nommen hat, steht unausgehohlt da, zugleich aber 
der Lebensbaum, der Glaube an die Bestimmung 
des Menschen, an die Erfullung. Erst wenn sich 
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das Frohe, Erlosende seiner Botschaft uns mit- 
geteilt hat, gewahren wir einen Dberschufr an 
Glaubens- und Schauenskraft. Wir haben dann 
die Sicherheit, daft wir von Unfreiheit und Tod 
erlost sind. 



Der Glaube an Auferstehung wendet sich an 
unsern Willen mil der Forderung der Wiedef- 
geburt. Er verlangt eine unerbittliche Beziehung 
zu der menschlichen Wirklichkeit, niichternste 
Selbstbesinnung und zugleich Begeisterungskraft, 
die um so eindringlicher ist, als sie sich nicht 
in der mittlern Sphare ausgibt. 

Auferstehung ist das Fundament wahrer Le- 
benserkenntnis. Der Mensch, in dessen Gesichts- 
kreis entweder das Materielle oder abgezogenes 
Denken steht, hat nicht nur eine sinnliche oder 
abstrakte Auffassung vom Leben, sondern auch 
eine nicht minder sinnliche und eingeschrankte 
vom Tode. 1st denn die sichtbare Hiille nicht 
ebenso geheimnisvoll wie die Verweslichkeit, der 
sie anheimfallt? Unser Selbst mufi verwesen, da- 
mit aus ihm ein erhohtes hervorgehe. Konzen- 
trieren wir unsere inneren Krafte auf Gott, so 
horen wir auf zu fragen, welche Hulle der Geist, 
getrennt vom Leibe, annehmen werde. 

Was wir hienieden wahrnehmen, ist doch stets 
das Besondere. Auch das Verwesliche ist an Un- 
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terschiede, Abstufungen, Besonderheiten gebun- 
den. Die Vorstellung vom Stoffe ertragt keine 
Verallgemeinerung. Alles sichtbare hat seine 
eigene Ausgestaltung. Jedes Wesen lebt und 
stirbt gemafi seiner Besonderheit. 1st denn der 
Leib, den wir wahrnehmen, die einzig mogliche 
Art der Verwirklichung des Geistes? Auf jeder 
Stufe findet der Geist die ihm entsprechende 
Hiille: auf einer niedem ist die Verkorperung 
eine andere als auf einer hohern. Jede Stufe 
und jeder Stern haben ihre eigene Beschaffen- 
heit. Gleichwie aus dem verwesenden Keim neues 
Wachstum entsteht, so auch aus dem Tode. 

,,Es wird gesat in Unehren, auferweckt in 
Herrlichkeit" es ist dies der Ausdruck fur die 
ungeschmalerte Wiirde des Menschenlebens. Sind 
doch Tod und Verwesung, wie alle Zersetzung 
lebendiger Form, abstofiend durch ihre HaBlich- 
keit: sie entehren die menschliche Natur, unser 
Ringen, Miihen, Forschen und Erkennen. Will 
der Geist sich selbst treu bleiben, so mu& er den 
Glauben an die Auferstehung in uns wachrufen; 
ist er doch auf Einheit, Ganzheit, sammelnde 
Kraft gerichtet: ,,Gesat wird in Schwachheit und 
auferweckt in Kraft." 

Das Unverwesliche ist ein Zustand, iiber den 
weder die Sprache unserer Sinne noch die unse- 
rer Vernunft Deutliches zu reden vermag. Wer 
so lebt, dafi er sich auf den hohern Zustand 
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vorbereitet, ahnt in erleuchteten Augenblicken 
Verwandlung, tibergang zu einer neuen Gestal- 
tung. Auch der Kosmos ist in seinen wesent- 
lichen Kraften, die ja anders sind als die, die 
wir mit unserm Intellekt wahrnehmen und zu 
erkennen suchen, unergriindlich. Harrt unserer 
Erde und der Sonnensysteme nicht ebenfalls Ver- 
wandlung? Nur zum geringsten Teil lafit sich 
das tiefe Geheimnis liiften. 

Alle Fornien unseres Daseins sind zerbrech- 
lich ; das Wesentliche dahinter ahnen wir, konnen 
es aber nicht erfassen. Es bleibt auch unerf orsch- 
lich, wie das Verwesliche an das Unverwesliche 
gebunden ist. Das Letzte und Hochste ist die 
tJbereinstimmung des Unverweslichen mit der 
ihm entsprechenden Form in dem erahnten neuen 
Zustand. 

Mit dem Stachel des Todes vermag kein noeh 
so kiihnes Denken sich folgerichtig auseinander- 
zusetzen, denn es kann weder an einer gewissen 
Grenze endgiiltig stehen bleiben noch in Negation 
verharren. Die Erscheinung des Todes ist un- 
sichtbar mit dem ganzen Lebensgeheimnis ver- 
kniipft. Ist denn ein Zustand des Diesseits denk- 
bar, in dem er nicht herrschte? Das ware der 
Zustand der Siindlosigkeit. Nur der Gottmensch 
konnte von sich sagen, er sei ohne Siinde. Seine 
Auf erstehung ist, wie sein diesseitiges Leben, die 
tJberwindung der Siinde und des Todes. 



Von der wahren Liebe Agape 

Ein neues Gebot gebe ich euch, daft ihr einander 
liebet; daft, -wie ich euch geliebt habe, ihr einander 
lieb habet. Daran wird jedermann erkennen, daft ihr 
meine Jiinger seid, so ihr Liebe unter euch habt. 
Joh. 13, 34-35. 



Die Liebe sieht das Verwickelte der mensch- 
lichen Charaktere und ihre Beweggriinde, den 
Streit in unserm Innern, das Schwanken der 
Taten, die Anderungssucht im Wollen und Stre- 
ben, die Unstetigkeit des Geschehens. Sie weift 
urn das geheimnisvolle Verbundensein der Men- 
schen, trotz ihrer Absonderungssucht und ihrer 
natiirlichen Verschiedenheit. Sie kennt unmittel- 
bar den tiefen Gegensatz zwischen Schein und 
Wesen, hat aber die Gnade, die Menschen frag- 
los hinzunehmen. Stets erhofft und erwartet sie 
Erleuchtung fur die dem Dunkel Zuneigenden 
und dem Scheine Anhangenden. 

Sie schaut der angeerbten Schuld auf den 
Grund und kann dah.er Grenzen nicht verschie- 
ben, Gegensatze nicht verwischen. Aber die Ein- 
sicht in das unverriickbare Bestehen des t)bels 
vermag sie nicht zum Mifitrauen gegen dasLeben 
zu fiihren, vielmehr betrachtet sie das Cfbel von 
der Hohe der Freiheit. Auf dieser Hohe ver- 
stummen alle peinvollen Fragen uber den Ur- 
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sprung des angeerbten Obels, iiber die Zulassung 
des Widersachers in der Welt: manches Wort 
erhalt hier seinen tief ern Sinn, und mancher 
Gedanke, der sonst einleuchtet und sich Geltung 
verschafft, fallt hier in sein Nichts. Solange das 
Leben fur uns sein fragwurdiges Gesicht behalt, 
mufii sich ja unser Denken immerfort mit dem 
Unerklarlichen in uns selbst und draufien aus- 
einandersetzen und Theorien auf Theorien hau- 
f en, die zu keiner Losung fiihren konnen, weil 
sie selbst aus der Unerlostheit kommen. 

Mancher meint, Liebe konne deshalb ver- 
zeihend, milde, barmherzig und warmherzig sein, 
weil sie kurzsichtig, wenn nicht gar blind sei. 
In Wirklichkeit ist Agape aufierst hellsichtig, 
und gerade deshalb fallt sie nicht auf; sie hat 
den scharf sten Blick fur den verborgenen Weg, 
der zum. Leben fiihrt, und zugleich fiir die Ab- 
wege und Umwege. Hellsehend, erfafit sie die 
Einzigartigkeit der Botschaft Jesu, wahrend der 
auf den Abwegen Wandelnde nicht begreifen 
kann, warum gerade diese Botschaft der er- 
schopf ende Ausdruck des Wesentlichen sein soil. 
Das Verschwiegene und Verborgene in den Wor- 
ten Jesu redet zu ihr vernehmlich, und sie weifi, 
warum gerade hier das Hochste und Endgiiltige 
vorgezeichnet und gewiesen ist. Alle Starke 
menschlichen Wissens, alle Entdeckungs- und 
Erfindungskraft bewegt sich auf dem Umkreis 
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und weicht vom verborgenen Mittelpunkt ab: 
Ausweitung ist keine Erhohung. Hat nicht alles 
Wissen und alle Erkenntnis nur soviel Wert, als 
sie den innern Menschen erhohen, den Sinn fur 
das Wesentliche auspragen? Unwesentlich ist 
Wissen und Erkennen ohne Menschwerdung. 
Und was sind auch alle Gaben, selbst die der 
Inspiration, der Ekstase, des Gestaltens und Bil- 
dens, wenn sie nicht von der menschgewordenen 
Liebe, von Gott, der die Liebe ist, getragen war- 
den? Selbst die Glaubenskraf t verf allt ohne sie 
in Starrheit, und das Opfer ist ohne sie wir- 
kungslos. 

Nur was aus Liebe hervorgeht, hat umwalzende 
Kraft, denn diese entspringt schopf erischer Stille, 
der verschwiegenen Einigung des Menschen mit 
sich selbst. Vermogen wir doch, trotz aller ge- 
steigerten Schaffenskraft, nur das Germgste von 
dem, was uns vorgeschwebt hat, zu aufiern und 
zu verwirklichen. Unsere Forschung ist in fort- 
wahrender Mehrung begriffen, und ihre Aus- 
gangspunkte und Mutmafiungen weichen stets 
neuen. Kann denn auch unser Ztisammenleben 
mit den Mitmenschen in irgendeinem Zeitpunkt 
befriedigend heifien, wenn doch Reibungen und 
Konflikte uns von alien Seiten umgeben? Ge- 
rade in unserer nahen Beziehung zu den Mitmen- 
schen wird die umgestaltende Wirkung der Liebe 
fiihlbar, sichtbar, meistens durch ihr Gegenteil: 
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Rachsucht, Schadenfreude, Mifigunst, Eifer- 
sucht, Wat und wie die Dunkelheiten alle hei- 
fien. Es gibt keine andere Atmosphare fur den 
erneuerten, erhohten Menschen als die der Liebe. 
Die Liebe kann nicht verborgen bleiben: das 
Wort, der Blick, die geringste AuBerlichkeit 
wirkt durch sie belebend, beruhigend auf das 
Innere der Menschen, selbst auf die, die nur 
durch das sich ihnen aufdrangende Dunkel das 
Licht zu wiirdigen anfangen und fiir den posi- 
tiven, schopferischen Zustand der Seele kein 
Auge haben. 

2 

Agape ist es, die unsern Blick bis in die 
aufiersten Grenzen ausweitet, uns aus den Schran- 
ken befreit, alle innere Erstarrung lost, 'Unsere 
Seele aufschlieBt, das Leben groft, frei und 
gottlich empfinden laftt. Alle Lebensdeutung ist 
ohne den Quellpunkt der Liebe blaft und fahl. 
Nicht sie bedarf des Erkennens durch die Ver- 
nunft, sondern diese bedarf vielmehr ihrer. Ihrer 
Erfahrung gegeniiber bleibt auch unsere Ver- 
nunft nur aufierlich, schattenhaft. Leben ist 
nicht Blutleere. Alles Innerliche befindet sich in 
einem Gegensatz zu der Sprodigkeit des Stoffes, 
an den es gebtmden ist, und doch mufi; es durch 
den Stoff ausgedriickt werden. Die Abhangigkeit 
vom Stoffe spiiren wir uberall, auch beim For- 
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schen und Erkennen, besonders im menschlichen 
Zusammenleben: letzte Worte des Wissens und 
Erkennens verblassen und verfluchtigen sich ge- 
geniiber neuen Worten; Ereignisse, Parteien, 
politische Stronmngen, auch Geistesstromungen 
werden durch neue verdrangt, die bald eben- 
falls altern und verschwinden. Nichts sagt dem 
Menschen so zu wie Hinf alligkeit, Neuerungs- 
sucht, Zerstorung und Vernichtung von Ge- 
bilden, Kulturformen, Sitten, Ansichten und 
,,Wahrheiten". Was iiber das Stiickwerk hinaus- 
gent ,,ewiges Leben" an Stelle der Verfluchti- 
gung und der Begrenztheit , weist er oft selbst- 
bewufit von sich. Wollen wir das Vollkbmmene, 
die trberwindung des Stiickwerks uns verdeut- 
lichen, so tritt es uns als Liebe entgegen : ,,Kommt 
das Vollkommene, so ist es mit dem Stiickwerk 
vorbei." Gott, Geist, Liebe sind die letzten er- 
schopf enden Worte f fir die letzte und hochste Er- 
fahrung. Was kann es auch geben, was dariiber 
hinausragt? Gott ist Liebe es ist die letzte 
Ausdeutung des Lebensgeheimnisses. Alles andere 
fuhrt vom Vollkommenen ab, bleibt ohne Voll- 
endung. 

Wo ist die Einheit, die Einigung unseres We- 
sens? Sind wir nicht in jeder Lebensphase ver- 
schieden? Ein beangstigender Traum mufite unser 
Dasein uns diinken im betaubenden Wechsel der 
Erscheinungen, inmitten der unaufhorlich sich 
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verdrangenden Schatten, die aus einem Abgrund 
emporsteigen und wieder dahin versinken. Wo 
ist das, woran wir noch kurz zuvor mit alien 
Seelenkraften hingen, daft wir die Loslosung da- 
von als Aufhoren unseres Lebens empfanden, 
wahrend wir spater darin nur Selbsttauschung 
sehen? .Wievieles erscheint auch den Volkern als 
Trug, was ihnen ehedem begeisternder Ansporn 
war. Und doch fiihlen wir uns auf dem verbor- 
genen Grunde unseres Innern als Einheit, trotz 
allem Fliefien und Verandertsein. Scheinbar 
wechselvoll und vielgestaltig, waltet doch die 
Wahrheit uber unserm Leben als verborgene 
Ganzheit. 

Was wir unten sehen, sind verschwimmende 
TJmrisse ohne Bestand; wir ahnen nur, was Ein- 
heit ist. Der Weg zum Vollkommenen, das wir 
,,von Angesicht zu Angesicht" erschauen sollen, 
ist die Liebe, die ja keine Hiillen, keinen Ab- 
stand, keine Liicken kennt und auch dem Glau- 
ben und der Hoffnung die ihnen notige Atmo- 
sphare erschafft. Erst die Liebe ,,das Gro- 
fieste" im Menschenleben weist ihnen die ge- 
rade Richtung: sie laBt den Glauben nicht ge- 
waltsam werden und die Hoffnung sich nicht 
in Mitleiden verlieren; jenen schiitzt sie vor Un- 
duldsamkeit und diese vor Schwarmerei. 

Erst durch die Liebe werden die menschlichen 
Fahigkeiten und Gaben geeinigt und im wahrsten 
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Sinne fruchtbar. Was ware Erkenntnis, wenn sie 
auch die tiefsten Geheimnisse entratselte, ohne 
gelautertes Wollen? Auch das personliche Heil, 
individuelles Seelenleben, so bedeutungsvoll es 
1st, verfallt nur zu leicht den Einflusterungen 
feinster Versuchung, wenn es nicht Liebe atmet. 
Hellhorig fur alle beriickenden Stimmen in unse- 
rem Innern, alle Selbsttauschung durqhschauend, 
vermag nur die Liebe aufzubauen, zu ,,erbauen" 
und zu ..heilen". 



Von der Weisheit des Evangeliums 

Was ich. euch sage, das sage ich alien: -wachel! 
Mark. 13,37. 

Wenn jneine Jiinger schwiegen, so wtirden die 
Steine schreien, Luk. 19, 40. 



Weisheit kann sich nur auf das Unvergang- 
liche beziehen; sie ist keine Theorie und kann 
nicht in Sophismen ausarten. Die schwierigste 
Frage, die den zur Selbstbesinnung Gelangen- 
den bewegt, ist: wie soil in den vielen der Sinn 
fiir wahre Weisheit geweckt werden? Sind wir 
doch mit unseren Mitmenschen sichtbar und un- 
sichtbar verbunden: ihre Torheiten, ihr Fehl, 
ihre Schranken, truben Neigungen tmd Schlech- 
tigkeiten iiben ihre Wirkung nicht nur in die 
Nahe, sondern auch auf die femen Generationen 
aus. Ware mehr Reife und Weisheit unter den 
Menschen, so wiirde das Geschehen ganz anders 
ablaufen. Sowohl die Zwecke als auch dieJMit- 
tel zur Erreichung derselben waren reiner, be- 
deutungsvoller, befriedigender. 

Die Weisheit des Evangeliums wirkt nicht auf 
der Oberflache des Daseins sichtbar fur jeden: 
sie ist der empirischen Klugheit nicht zugang- 
lich, lafit sich nicht zerstiicken und ist nicht 
beweisbar. Der ,,Herrscher dieser Welt" befindet 
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sich von Anbeginn in tiefstem Widerspruche zu 
der Weisheit, die aus Gotteskraft und nicht aus 
menschlicher Oberlegung und Berechntmg kommt. 
Ware seine Klugheit lebenschaffend, so ware 
Anbetung des aufiern Erfolges, Mechanisierung, 
Unterordnung des Menschen untef die Werke 
seines Verstandes und seiner Hande, Vernichti- 
gung aller seelischen Erfahrung das letzte Wort 
der Weisheit. Und doch konnen die dunkle 
Triebhaftigkeit und der gesteigerte Wille zum 
Konstruieren wie auch sein Tatigkeitsdrang 
dem Herrscher dieser Welt scheinbar unbe- 
schrankte Macht iiber das Leben geben. Wenn 
wir auch den Ursachen und Wirkungen des Ge- 
schehens nachspiiren, dieses in Zeitalter einteilen, 
plotzliche Ausbriiche, langsame ,,Entwicklung" 
oder gar ein ,,Fortschreiten" feststellen, so be- 
riihrt unser Spursinn dabei doch nur die Ober- 
flachen des Geschehens. Verborgen nicht nur 
dem sinnlichen, sondern auch dem Verstandes- 
menschen ist das Wesen hinter dem Geschehen, 
der Grund alles Geschehens und Erkennens. 

Sind wir denn vom Flachenhaften aus fahig, 
in das Innere unserer Mitmenschen zu schauen? 
Lafit sich dieses als einfache Naturtatsache hin- 
nehmen und erforschen? In Wirklichkeit ist 
unser Dasein aus unberechenbar ineinanderdrin- 
genden und auf einanderwirkenden Spharen zu- 
sammengesetzt, auf die das Naturgesetz anzuwen- 

200 



den um so unfruchtbarer 1st, jehoher dieSphare, 
je geistiger ihre Erscheinungen. Die verborgenen 
Vorgange unseres Innern finden in Glauben, 
Schauen, Hoffnung, Liebe ihren symbolischen 
Ausdruck, auch in Gnade tind Freiheit, diesen 
polaren Gegensatzen von Notwendigkeit und 
Schicksal. Gnade bringt mit sich ein Gefuhl un- 
begrenzter Dankbarkeit, tiefster Ehrfurcht es 
ist die letzte Adelung der menschlichen Seele. 

Schulworte, abgezogene Begriffe, theoretische 
Ausdrucksweisen ermangeln der bildlichen Kraft, 
die allein f ahig ist, dem Unaussprechlichen, 
wenn auch nur andeutungsweise, nahezukom- 
men. Nur das Sichtbare und das Tastbare fin- 
det unschwer die ibm eigene Sprache. Die 
Erfahruiigen des Geistes, im Gegensatze zu 
denen des Verstandes, konnen auch nicht in ab- 
gezogener Begrifflichkeit ausgedruckt werden. 
Gleichwie derjenige, der vorwiegend mit den 
Sinnen lebt, nicht begreif en kann, dafi die Er- 
fahrung, die iiber die Sinne hinausgeht, kon- 
kreteste Wirklichkeit sei, so vermag auch der 
den Tatsachen der Oberflache sich Hingebende 
den Zusammenhang der iibereinander geschich- 
teten Spharen nicht wahrzunehmen. Wer weder 
innere Erfahrungen, noch auch die Denmt hat, 
einzugestehen, dafi vieles seinem Verstande un- 
zuganglich bleibe, wird die Weisheit des Evan- 
geliums geradezu fur Torheit halten, da sie ja 
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im Widerspruche zu seiner eigenen Klugheit 
steht. 

Der auf die Hohe der Gnade Emporgehobene 
iiberschaut die Staffeln, die sein Innenleben zu- 
riicklegte. Wiewohl dieses dem Auge der meisten 
verborgen bleibt, so ist doch die Wirkung, die 
von ihm ausgeht, die konkreteste Tatsache es 
ist die Auswirkung vonEhrfurchtundDemut, des 
ihn durchdringtenden Bewufitseins, daft wahrer 
Edelsinn im Dienen und nicht im Herrschen be- 
steht: ,,Ihr wisset, daft die Herrscher der Volker 
sie unterjochen und die Grofien sie vergewal- 
tigen. Nicht also soil es bei euch sein. Sondern 
wer unter euch grofi werden will, der soil euer 
Diener sein, und wer unter euch der erste sein 
will, der soil euer Knecht sein. Gleichwie der 
Sohn des Menschen nicht gekommen ist, sich 
dienen zu lassen, sondern zu dienen und zu geben 
sein Leben zum Losegeld statt vieler." 

Wer die ,,Vernunft Christi" hat, vermag sich 
selbst und die Mitmenschen zu erkennen. Nicht 
zu alien lafit sich in der Sprache des Geistes 
reden, und doch miissen die unsichtbaren Hohen 
und die verborgenen Erfahrungen auch denen 
gedeutet werden, die keinen unmittelbaren Zu- 
gang zu ihnen haben. Wir diirfen keinen Men- 
schen von uns a us verwerfen, da dies ein Abfall 
von Gott und dem Geiste ware, den wir bis zu 
seinem letzten Grunde nie auszuforschen ver- 
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mogen. Niemand kann sagen, ob und wann un- 
sere Mitmenschen die der Erleuchtung voran- 
gehende Erschutterung erfahren werden, tmd ob 
ihren nahen oder fernen Nachkommen nicht das 
zuteil werde, was ihnen selbst abgeht. Feste Ab- 
grenzungen in Hinsicht auf die Menschen zu 
treffen, ist uns versagt. Der klarste Ausdruck in- 
nerer Freiheit bleibt das Verhaltnis der 5J Mun- 
digen in Ghristo" zu den vielen, an die die Beru- 
f ung ergeht, obschon sie Geistiges fast stets in 
Sinnliches verwandeln. 



Solange wir innerlich nicht gelautert sind, 
wird stets ein KompromiBi mit dem Geiste be- 
stehen, woraus die ganze Verschiedenheit der Le- 
bensansichten, das Auseinandergehen der Lebens- 
wege entspringt. Die einen legen die Lebens- 
wahrheit anders als die andern aus; jeder be- 
leuchtet sie auf besondere Weise, f arbt sie ge- 
mafi seinem individuellen Erleben. Schon in der 
ersten Zeit der Ausbreitung des Evan;geliums 
gehen die sich hierauf beziehenden Ansichten 
und Auffassungen auseinander. Unwillkurlich 
wurde die Weisheit des Evangeliums vermischt 
mit dem Sauerteig weltlicher Klugheit, intellek- 
tuellen Scharf sinns und des begreif lichen Ver- 
langens, gegebenen Verhaltnissen und festgeleg- 
ten Lebenszustanden Rechnung zu tragen. 
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Die Weisheit des Evangelimns ragt aber iiber 
alle Gebrochenheit und iiber alle Triibung hoch 
hinaus und will in ihrem eigenen Lichte geschaut 
und erf aft t werden. Wer mit ihr verbunden ist, 
ist daran zu erkennen, daft er sein Ich weit in 
den Hintergrund riickt, es nur als Werkzeug und 
als Gefaft betrachtet. Im Gegensatze zu alien 
Denksystemen ist die erfahrene Weisheit keine 
Verarbeitung von logischen Satzen, sondern der 
strahlende Ausdruck wehenden Geistes, dem keine 
Richtung zugewiesen werden kann. 

Wir sind doch Werkzeuge des hochsten Ge- 
heimnisses, dem nicht nur das auftere, sondern 
in noch hoherm Grade das innere Wachstum 
gehort. Wir konnen nur danach trachten, unser 
Leben im Dienste des Gottesreiches zu entfalten; 
es ist gar wenig, was wir von uns aus : mit 
Hilfe unseres Intellektes und bestimmter Ab- 
sichtlichkeit dazu tun konnen. Stille Hinge- 
bung wirkt dabei weit eindringlicher als lautes 
Denken und Wollen. Was aus ihr entstehen wird, 
diirf en wir nicht f ragen : weder in Hinsicht 
auf uns selbst, noch auch in Hinsicht auf unsere 
Mitmenschen. 

Die notwendige Abstufung zwischen den Men- 
schen, auf Grund der Verschiedenheit ihrer An- 
lagen und vererbten Eigenschaften, schliefit jede 
natiirlich erfafite Gleichheit aus. Ist doch auf 
der Ebene des Verstandes und der Sinne die Un- 
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gleichheit die sichtbarste und unbestreitbarsle 
Tatsache, deren Verwischung einen Mangel an 
Wirklichkeitsgefuhl bezeigen wiirde. Wie diese 
Ungleichheit und Verschiedenheit der mensch- 
lichen Gharaktere im Dienste der Hohen frucht- 
bar gemacht werden konne, 1st im Sinne 
menschlicher Logik unlosbar: aufiert sich doch 
grade darin das eigentliche Ratsel menschlichen 
Zusammenlebens. Nur der Weisheit des Evan- 
geliums hat es sich entschleiert: hier sind wir 
auf ,,Gottes Ackerfeld" nicht auf unserm 
eigenen, hier fuhlen wir uns als ,,Gehilfen 
Gottes". Hier ist nicht ein scharfsinniger Ge- 
danke, eine ergriibelte Hypothese der Mittel- 
punkt, um den sich unsere inn ere Energie sam- 
melt, sondern der lebendige Christus, das Person- 
lichste, der unerschiitterliche Grund aller 
Menschwerdung im Fortgang der Generationen, 
in alien Zeitaltern der Gleiche, nur von immer 
neuen Seiten sich offenbarend und in jeder Zeit 
die geeigneten GefaBe wahlend. 

Die jjVernunft Ghristi" iiberragt alien logi- 
schen Verstand, wie der verborgene, unerforsch- 
liche Lebensborn mehr ist, als alle seine Ergie- 
fiungen. Nach wie vor werden wir uns ein Welt- 
bild, so oder anders, zurechtzulegen suchen, 
unsere Beobachtungen und SchluBfolgerungen 
in die oder jene ,,Synthese" zusammenfassen, in 
die oder jene Spitze auslaufen lassen, aber es 
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werden doch nur Lebensansichten sein, die kaum 
unsern Erkenntnistrieb befriedigen, geschweige 
denn das einzig Nottuende uns gewahren. Aus 
noch so vielen einleuchtenden Gedanken lafit sich 
kein Quellpunkt, keine Ganzlieit erschaffen, 
das einmal auseinandergenoiiiinene Leben nicht 
mehr zu seiner urspriinglichen Gestalt zuruck- 
fiihren. Die Ganzheit des Lebens, die sich mit 
seiner Sinngebung deckt, die ,,Tiefen Gottes" 
vermag nur die neue Veraunf t, die des regene- 
rierten Menschen zu erkennen. Nur was auf dem 
neuen Grunde gebaut ist, kann nicht veralten; 
es gibt ja keine andere Feuerprobe als die der 
Zeit; nur das Gediegene, innerlich Gediehene, 
Gewachsene, im Boden des Verantwortungsge- 
fuhls Wurzelnde, aus innerster Notigung Ge- 
dachte hat Sinn und Bestand. Alles andere wird 
gleich Stoppeln verweht und verzehrt. 

Im Anblicke der sich nur aufierlich zum 
Geiste Bekennenden mufi den von der Weisheit 
des Evangeliums Durchdrungenen oft ein Gefiihl 
der Traurigkeit beschleichen. Aber auch das wird 
er als tiefere Priifung auf sich nehmen. Wer 
zum Kern und zum Wesen gehort, das ,,Salz in 
sich" hat, nach dem Worte Jesu, hat zugleich 
das Bewufrtsein, richtig gefuhrt zu werden. Seine 
innern Krafte werden nicht im Widerspruchs- 
vollen und in Unruhe umhergezerrt, sind nicht 
auf Einseitigkeiten gerichtet, sondern gesammelt, 
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einer neuen Wirklichkeit zugekehrt. Nur der Un- 
reif e sind Illusionen notig, die Reife dagegen er- 
tragt keine Selbsttauschungen, baut weder auf 
dem fliegenden Sande kunstlicher Gedanken 
noch auf dem asthetischer Einbildungen. Sie 
sieht weder iiber das Unschone, noch uber 
die Damonien und Wirrnisse der mensch- 
lichen Natur hinweg, nicht iiber die Krank- 
heitsausbruche, die im Einzelnen sowohl als 
auch in der Gemeinschaft sich immerfort vor- 
bereiten. 

Was ist denn Selbstpriifung, wenn nicht das 
Sichbefreien von Illusionen des politischen oder 
asthetischen Menschen, von denen jener Verwick- 
lungen heraufbeschwort, sich auf sein beschrank- 
tes Wirklichkeitsgefiihl stiitzend, und dieser 
aus Verlangen nach dem unbedingten Schonen 
sich hi Hafiliches hineinverwirrt, weil er nicht 
mil der Wirklichkeit sich ernst auseinander- 
setzen, nicht auf ihrem Boden stehen und ge- 
deihen will? Und welchen Selbsttauschungen ist 
auch die Menschenklugheit unterworfen: wer 
nicht auf dem festen Grunde der wesentlichen 
Weisheit baut, verfallt notwendig in Torheit. 
Grade die triigerischen Nebensachlichkeiten des 
Eigennutzes bringen oft die Klugheit zu Fall. 
Dafi die Klugheit der Welt Torheit bei Gott ist, 
das gehort zu der unumstoBlichen Euisicht, auf 
der die Weisheit des Evangeliums ruht. 
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Die Weisheit des Evangeliums, fern aller Ver- 
allgemeinerung, kennt nur die voile Freiheit des 
Urteils: in jedem einzelnen Fall sagt ihr die in- 
nere Stimme, was das Richtige sei. Ihr Durst 
nach Gerechtigkeit verbindet das Entgegenge- 
setzte, denn sie iiberwindet die Polaritat auf der 
innern Hohe. Sie kennt die Ekstase, diesen 
Schutz gegen die Seelendiirre, und zugleich die 
Niichternheit, die alles Utopische ferahalt. Lauft 
doch auch eine sich selbst geniigende Ekstase and 
gesteigerte Visionskraft die Gefahr, sich auf Ab- 
wege zu verlieren. Die wahre Weisheit spricht 
sich unmittelbar, deutlich und anschaulich aus. 
Selbst auf den hochsten Stufen, wo das Erkennen 
und Schauen Gebet wird, meidet sie verwickelte 
und unklare Ausdrucksweisen. 

Der Weisheit des Evangeliums ist eine erhe- 
bende Einfachheit eigen, die in unmittelbarer 
Beziehung zur Liebe steht. Wer dem Komplizier- 
ten zuneigt, hat noch irgendeine Unordnung in 
seiner Seele, die er, bewufit oder unbewufit, 
durch einen barocken tlberfluB an Gedanken 
zu verhullen sucht; fangt irgendeine Kraft fiir 
sich selbst zu wirken an, dann lost sie sich von 
dem Quellpunkt der Liebe ab und lockert das 
Innenleben, Fiihrt denn nicht die Steigerung der 
Mittel auch in der Kunst zum Verfall und im 
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angewandten Wissen zur Mechanisierung des Le- 
bens? Echte Weisheit will Mittelpunkt und Ganz- 
heit. Seele, Vernunft, Verstand, Herz, Gefiihl 
und was alles an Worten zur Bezeichnung innern 
Lebens vorhanden, sind unsichtbar miteinander 
verbunden. Selbst das Gebet erfiillt seine Be- 
stimmung nicht, wenn es sich auf Einzelheiten 
bezieht und das Wesentliche verlafit. Das unver- 
gleichliche Gebet, in dem Jesus sich an seinen 
Vater wendet, ist einfach, biindig und klar, trotz 
seiner unergriindlichen Tiefe. Eine Erfahrung, 
die nicht anschaulich und gediegen im Ausdruck 
ist, zeigt dadurch, dafi sie noch nicht reif ist: 
Unreife will Ausgesponnenheit der Worte und 
Weitlaufigkeit der Gedanken, nicht Gedrungen- 
heit, Festigkeit, Selbstbeherrschung. 

Die Weisheit des Evangeliums, bar aller iiber- 
fliissigen Hiillen, liegt klar zutage fiir den, der 
sie fassen kann, und wer keine innere Erfahrung 
hinzubringt, um sie zu fassen, dem kann sie 
durch keine weitausholende Begrif flichkeit nahe- 
gebracht werden. Sie zeigt, wie man Herr nicht 
nur iiber die eigenen Gedanken, sondern auch 
iiber das eigene Erleben wird, wie des ,,Prophe- 
ten Geist" dem Propheten ,,untertan bleibt". 

4 

Der Geist wird durch unsere Halbheiten, 
Schwachen und Anpassungen verhiillt und oft 
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umkrustet, sein Kern jedoch bleibt unangetastet. 
Wie unsere Seele in einem Korper lebt, so auch 
die Wahrheit, eingehend in die menschliche 
Wirklichkeit, in einer Hiille. Erstarrung, ver- 
standesmafiige Auslegung ist die Gefahr der 
Anpassung des Geistes an das menschliche Be- 
diirfen. Das Aufiere ist sichtbar, das Innere 
verborgen, jenes zuganglich und verstandlich, 
dieses nur durch seine Wirkung, an semen 
Friichten kenntlich. 

Die meisten sind geneigt, den Sabbat, der doch 
des Menschen wegen ist, zum Selbstzweck zu 
machen: das Ziel wird in das Auftere verlegt, 
das Wesentliche hintangesetzt oder vergessen. 
Das ist der Grund der mifiverstehenden Absage 
an den Geist im Namen abstrakter Wahrhaftig- 
keit und Redlichkeit. 

Das Eintreten fur den lebendigen Geist und 
seine Wirkungen gegen Erstarrung und Verun- 
staltung, gegen Erhebung der Menschenwerke 
zum Selbstzweck ist stets die Mission propheti- 
scher Geister, die nicht stark genug wiederholen 
konnen, daft es Gott nicht um das Aufiere, um 
das GefaB, sondern um das Inwendige, um das 
Herz zu tun sei: der Mensch ist weit mehr als 
seine Werke, als die offentliche Meinung, als 
die erstarrte Sitte, selbst als das sittliche Gesetz, 
das ja kaum die Lebensflache zu erfassen fahig 
ist. Wie oft wird die Notwendigkeit des Gesetzes 
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nicht nur Veranlassung zur Heuchelei, sondern 
auch zur Anbetung der Gewalt. 

Die Erhebung des Auftern iiber das Innere 
gehort zu allem Geschehen. Und doch 1st nur der 
unsichtbare Geist, im ,,Sohne des Menschen" 
verkorpert, Sinn und Ziel: Der Sohn des Men- 
schen 1st Herr fiber den Sabbat. Wer nicht 
mit dem sammelnden Mittler und Mittelpunkt 
ist, dessen Zwecke bleiben hienieden bei all 
ihrer aufiern Weite beschrankt. Deutlich sagt 
uns die Selbstpriif ling, dafi, wer nicht auf einem 
f esten Grunde mit dem Ausblick auf die Hohen 
baue, dessen Bau nur einer kurzen Zeitspanne 
angehore und der Zerstorung anheimfalle, und 
dafi wer seine Kraft nur dem Menschlichen 
zuwende, ohne den gottlichen Leitstern zu haben, 
das Leben nicht erhohe, sondern vermittelmafiige. 
Wiirden wir Einsicht in unser eigenes Wesen 
gewinnen und uns nicht entweder in Starrheit 
oder in Schranken hineinbegeben, so ware unser 
Leben echter und wurdiger. Wie schwer fallt 
es aber denen, die Gott auf den Hohen des 
Geistes dienen wollen, Eingang in die mensch- 
lichen Wohnstatten zu finden: suid doch nur zu 
viele geneigt, den Geist zu lastern. Daft den La- 
sterern des heiligen Geistes ,,nicht vergeben 
wird" weder in der sichtbaren noch in der 
unsichtbaren Wirklichkeit hat seinen tiefsten 
Grund im ganzen Lebensgeheimnis : unausbleib- 
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lich sind die vergeltenden Folgen. Auf der schie- 
fen Ebene der Geisteslasterung gibt es kein Ein- 
halten bis zum Versinken in das Chaos: In dem 
Glauben, das Leben zu steigern, arbeiten wir oft, 
wie von einem Damon getrieben, an unserer eige- 
nen Vernichtung. 

Wie oft kommen schone Worte und umwer- 
tende Gedanken nur aus leeren Raumen, aus 
kalten Herzen oder schwiilen Kopfen, wie oft 
ist dieses Denken aller Einwirkung des Geistes 
bar! Grade diejenigen, von denen erhellende 
Weisheit, Erleuchtung und Einsicht erwartet 
werden sollte, halten sich fern vom Mittelpunkt 
umd schlagen gewtmdene und weite Umwege ein. 
Ihrem seelenlosen Denken gilt das Wort Jesu: 
,,Weh euch, dafi ihr den Schliissel der Erkennt- 
nis weggenommen habt; ihr seid selbst nicht 
hineingekommen und habt die gehindert, die 
hineingehen wollten." Bei vielen fallen ja Den- 
ken und Leben kluftartig auseinander und finden 
keinen Widerhall zueinander. Diese gegenseitige 
Fremdheit ist das von Menschen selbst gebraute 
Gift, das urn so vernichtender wirkt, als es sich 
in die Seele ergiefit und sie verwiistet. Das Wort 
und der Gedanke sollten der Gesinnung entspre- 
chen, die Taten dem. Beweggrund. Die schlimmste 
Tauschung, schlimmer als die von Nachtdieben, 
ist Denken und Reden ohne Gesinnungs- und 
Bekenntniskraft. 
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Die Anerkennung des Geistes bleibt bei vielen 
nur an den Augenblick gebunden, auf den bald 
andere Gefiihle und Stimmungen folgen, alle 
Deutlichkeit verwischend. Manche suchen ihre 
eigene Schwachheit an sich selbst zu rachen; 
launisch, wie die Einsiehtslosigkeit und Uner- 
fahrenheit eines Kindes, spielen sie mit ihrem 
eigenen Leben und dem ihrer Nachsten: ,,Wem 
soil ich dieses Geschlecht vergleichen, wenn 
nicht Kindern, die auf dem Marktplatze sitzen?" 
Mit soldier Launenhaftigkeit 1st auch die Grau- 
samkeit verwandt, die ein damonisches Geprage 
erhalt, wenn Leidenschaf t in das Denken dringt 
und dieses in die Wirklichkeit umsetzen will. 
Wie wenig belehrt die nachkommenden Gene- 
rationen das Erleben und Erfahren der ihnen 
vorangegangenen! Es ist, als wenn das friihere 
Geschehen nur der Gegenstand der WiJBbegierde 
ware: nicht nur die Wirrnisse und Schlechtig- 
keiten, sondern auch die gleichen Torheiten be- 
ginnen immer von neuem. 

Von welch unheimlicher Scharfe ist oft der 
Sinn der Schriftgelehrten und Gesetzesmenschen 
fiir die ihnen unbegreifliche Erscheinung innerer 
Freiheit dort, wo es gilt, sie und den Geist zu 
verlastern: Instinktiv empfinden sie eindring- 
lichste Storung. Deshalb wandte sich Jesus an 

213 



einfache Menschen, die fiir seine Worte emp- 
fanglich waren. Nichts spent den Weg zur Frei- 
heit so ab, wie Hochmut und Selbstgerechtig- 
keit. Daher dankte Jesus seinem Vater, daft er 
das tiefste Geheimnis den Verstandigen und 
Weisen verborgen und es Unmiindigen, sicb nicht 
tfberhebenden offenbart babe. Der Sattbeit und 
Selbstzufriedenheit verschlieften sich die Him- 
melstore: Was biilfe uns das Licht des Intel- 
lektes, umflosse es uns auch von alien Seiten, 
wenn doch unser Wille dunkel, unsere Damonie 
unerlost bliebe! Im Anblicke der Selbstiiberheb- 
lichkeit fangen wir unwillkiirlicb an, das Kind- 
liche und Demiitige zu wiirdigen. 

Gott will nicht erdacht, sondern erlebt, er- 
schaut werden. Ohne den Sobn bleibt Gott in er- 
schreckender, all unser Denken verwirrender 
Feme; ohne Beziehung zum Sohne konnen wir 
auch die voile Lebenswirklichkeit nicht erfas- 
sen: ,,So viele ihn aufnahmen, ihnen hat er die 
Macht verliehen, Gottes Kinder zu werden als 
die an seinen Namen glauben, die nicht aus 
Blut, nicht aus dem Willen des Fleisches, nicht 
aus Manneswillen, sondern aus Gott gezeugt 
sind." 

GewiB ist die Freiheit der Gotteskinder nichts 
leichtes: sie ist nicht nur ein Abwalzen der Last, 
sondern auch die Eroffnung einer neuen Welt 
mit weitesten Forderungen, tiefster Verantwor- 
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tung und geistigem Heldentum. Nur schwer kon- 
nen wir uns herausringen aus den Banden, die 
was mit den offentlichen Meinungen, Lebens- 
giitern, Verpflichtungen gegen Haus, Hof, Ge- 
meinschaft verknupfen. Aber wer die Sehnsucht 
nach Freiheit hat, wird, alle aufiern Lasten mit 
dem ,,Joche" der Freiheit vergleichend, dieses 
nicht nur heilsamer, ,,sanfter", sondern auch 
menschenwiirdiger finden. 



Wer von der Weisheit des Evangeliums durch- 
drungen ist, wird stets auf Einheit und Einigung 
ausgehen: Erfassung des Wesentlichen schlieBt 
Spaltung und streitende Teilung aus. Wir sind 
hienieden ,,Verwalter" des gottlichen Geheim- 
nisses. Was wir vom Eigenen hinzutun, ist stets 
nur Verminderung und VerauBerlichung. Das 
3 ,Verwahren" der uns zuteil gewordenen Offen- 
barung, die Treue gegen dieselbe ist das Richt- 
mafi fur die Kraft unserer Einsicht, fur den In- 
halt unseres Lebens. 

Die Erscheinung Jesu ist das Mafr fiir die er- 
wachte individuelle Seele: nur sie fiihlt sich von 
seiner Sphare angezogen. Sie weifi sich nur noch 
Gott verantwortlich, nicht mehr den Menschen. 
Sie verlemt die Sprache der Streitsucht und des 
Rechthabenwollens, des Spaltens und Rasonie- 
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rens, der Selbstbespiegelung und der zweifelsiich- 
tigen Tragheit. 

,jDer mit uns ins Verhor geht, ist der Herr" 
die neue Gesinnung verlangt, daB man sich 
nicht nach dem menschlichen Tun umsehe, sich 
nicht nach Meinungen der andern umhore. Den 
Schwachen, Irrtiimern und Lastern der Menschen 
bietet nicht unser Denken, sondern allein unser 
Beispiel em starkes Gegengewicht nur das 
Wort, das aus dem Geiste geboren wird. 

Aus der Garung, dem Kampfe der Wider- 
spriiche, ringt sich die im Verborgenen waltende 
Gerechtigkeit hervor. Der unabgemessene Geist 
vergegenwartigt uns die Unzulanglichkeit alles 
Denkens und Tuns, das auf sich selbst gestellt 
ist. Nichts zieht so herab wie Selbstiiberhebung. 
Wer sich iiber die Mitmenschen erhaben diinkt, 
wird sie nicht auf die Hohen fiihren, wenn er 
es auch vorgibt. Geist und Wahrheit konnen nur 
vorgelebt werden; ein ,,Schauspiel in der Welt" 
ist der, der vom Geiste getragen ist und von ihm 
zeugt; mag er der Welt ein Tor diinken, so 
bleibt er sich doch der wesentlichen Klugheit 
bewufit. Im Widerspruche zu seiner Umge- 
bung stehen, Verkanntsein und MiBverstanden- 
werden geduldi,g ertragen das wird ihm zur 
Priifung seiner Krafte. Seine Fahigkeit, keme 
Erbitterung in sich aufkommen zu lassen, in 
Lebenskonflikten Trost und Kraft zu finden 
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dort, wo die andern hilflos bleiben, ist eine 
Gnade, die mit menschlichen Mafien nicht ge- 
messen werden kann. 

Die innere Erneiierung beginnt in dem Augen- 
blick, da wir ein Hinanziehen iiber alien Nebel, 
iibei 4 alle Wirrnis zu spiiren anfangen. Wir 
empfinden dann unsere Vergangenheit als not- 
wendig gewesene Vorbereitung und Priif ung. Die 
Freiheit, die unser tiefstes Erlebnis wird, ist 
keineswegs Fluent aus der Wirklichkeit 3 viel- 
mehr voiles Erfassen und Durchdringen der- 
selben, tJberschauen der Vordergriinde und der 
Hintergriinde und sicheres Unterscheiden und 
Wahlen. Es ist dies ein starkes Gefiihl der Un- 
abhangigkeit, mit dem wir unter Menschen, Er- 
eignissen und Dingen uns bewegen und nicht 
auf Worte, sondern auf Kraft bauen: ,,Nicht in 
Worten steht das Reich Gottes, sondern in 
Kraft." Wir fiihlen dann in allem unserm stoff- 
lichen Bediirfen, im Dinglichen und Geschicht- 
lichen nur tlbergang und Stufe. Die geistige Hel- 
ligkeit verscheucht alle niedern und mittlern 
Begierden, alle Unordnung und Willkiir, ent- 
fernt die Gifte, die sich unserer Seele mitteilen 
wollen und durch die Schadigung des GefaBes 
auch seinen Inhalt verderben. Auf der hohern 
Stufe sind Gefafii und Inhalt untrennbar der 
Leib wird zum Tempel, Tind seine Lauterkeit 
zur Forderung des Geistes. Mit Erlosung und 
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Heiligung verbindet sich dann fiir uns sowohl 
der Vorgang der Gnade, als auch die andauernde 
Lauterung des Willens. Je lichter unsere Ansicht 
vom Sinne des Lebens wird, je hoher und be- 
deutungsvoller wird auch tinser Gefiihl der Ver- 
antwortung niclit nur fiir unser Leben, son- 
dern auch fiir das der andern. Gleichgiiltigkeit 
in noch so geistigem Gewande wiirde sich nicht 
mit dem hohen Preise vertragen, mit dem die 
innere Freiheit erkauft wurde: ,,Ihr seid teuer 
erkauft werdet keine Menschenknechte." Frei- 
heit den Mitmenschen gegeniiber und doch zu- 
gleich Verantwortung fur sie das gibt der 
Weisheit des Evangeliums ihr besonderes Ge- 
prage von Beschaulichkeit und Tatigkeit, die 
sich beide unsichtbar durchdringen. 

Nur der Geist der frohen Botschaft vermag 
die natiirlichen Verschiedenheiten zu einigen, 
ohne der Mannigfaltigkeit Abbruch zu tun: der 
Grund, auf dem er baut, ist ja die individuelle 
Seele, die keine Ebnung und kein Hinwegsehen 
iiber die Krafte der Wirklichkeit zulaBt. Wie 
der Korper durch das Zusammenwirken der 
Glieder und der Sinne sich erhalt, so erhalt sich 
auch das Zusammenleben der Einzelnen und der 
Volker durch das unsichtbare Wirken des Gei- 
stes, damit die Einigung der Menschen im Laufe 
der Zeiten erreicht, die Welt der ihrer harren- 
den Umgestaltung zugefiihrt, und die Briiderlich- 
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keit ohne Verwischung der naturlichen Un- 
gleichheit verwirklicht werde. 



Lebensbejahung, oder Lebensvemeinung 
beides erfordert Entschiedenheit und Entschei- 
dimg. Liebe und Geist sind das entschiedenste Ja 
zum Menschen und zum Leben. Aber Bejahung 
kann doch nur der Erhohung des Menschen 
und des Lebens gelten; in seiner Erhohung und 
Emeuerung nimmt der Mensch teil an der ,,Fulle 
der Gnade", denn ,,der Tod als Konig" wird 
durch den j,Geist als Herrn des Lebens" uber- 
wunden, und so wird dem menschlichen Leben 
die weiteste Aussicht eroffnet: es ist dies Erhe- 
bung zu libermenschlichen Hohen; es gibt kein 
jjUbermenschliches", das nicht gottlich ware. 
Ein Ausblick auf andere Hohen als die, auf 
denen wir anfangen, als ,,Konige zu herrschen 
im Leben", ist unvorstellbar. Keine noch so weit- 
gehende Errungenschaf t des Wissens, kein Traum 
von der intellektuellen Kraft des Menschen, kein 
Glaube an die Vervollkommnung des Menschen- 
geschlechts durch geschichtliche Umwalzungen, 
durch Technik und Industrie vermag uns zu 
regenerieren. Der Weisheit des Evangeliums sind 
nicht nur Utopien, sondern auch ,,Ideale" 
fremd; ihre begeisternde VerheiBung entspringt 
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aus andern Quellen: ,Jch bin das Brot des 
Lebens." 

Kerne hohere Aufgabe gibt es, als reif zu wer- 
den fiir die Weisheit des Evangeliums : Es ist 
die Einfachheit des vom Geiste durchdrungenen, 
von Liebe getragenen Wollens, das zur Un- 
bedingtheit der innern Welt Jesu ein ebenso un- 
bedingtes, unerschutterliches Ja sagt. Die neu- 
geweckten Krafte stellen uns auf die unzersetz- 
bare Festigkeit, Widerspruchslosigkeit, Einheit. 
Weil Avir fiber uns selbst hinausragen, sind wir 
dann ka tief ern Sinne wir selbst. 

Die Weisheit des Evangeliums erhebt sich 
hoch iiber alle einschrankenden Worte und um- 
grenzenden Gedanken, die ja grade wenn sie 
am scharfsinnigsten oder blendendsten sind 
aus der mittlern Lebenssphare nicht herausragen. 
Fiihrt denn das kiihnste Denken nicht auf Um- 
wegen in die Unfreiheit, und verfallt denn alles 
Denken um des Denkens willen, da es die ihm 
gesteckte Grenze zu iiberschreiten sucht, nicht 
in graue Schemenhaftigkeit? 

Die Weisheit des Evangeliums baut weder auf 
die Sicherheit des menschlichen Intellektes, noch 
auf die Werke der ,,Kultur". Wie soil der 
Mensch, zwischen Widerspriichen hin- und her- 
geworf en, in Aff ekten und einseitigen Denk- 
gewohnheiten befangen, von innerer und aufierer 
Zersetzung bedroht, die ihm notige Sicherheit 
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im Menschlichen finden? Konnen wir doch in 
keiner Stunde zuversichtlich sagen, wie sich 
unser Leben und das unserer Nachsten gestal- 
ten wird. Wie Gesetze Gesetze zeugen, so auch 
Gedanken immer neue Gedanken, die unser Da- 
sein mit Mutmafoungen und Theorien beschwe- 
ren. Die ,,Erfiillung der Zeit" ruft aber Den- 
ken, Wissen, Gesetz, Kultur in den Dienst ,,des 
Herrn desGeistes". DafiGott Mensch geworden, 
mufi! ,,mit allem Freimut" verkiindet werden. 
Freiheit is-t Herrschaft des Geistes: ,,Der Herr 
ist der Geist; wo der Geist des Herrn ist, da 
ist Freiheit." 

8 

Was nicht aas der Einheit mit dem Geiste 
entspringt, ist Halbheit und Unvermogen, Ein- 
fachheit zu ertragen. Die Folgen sind sichtbar 
in-.unserm eigenen Leben, wie im Geschehen der 
Generationen. Es liegt im Geheimnis unseres 
Daseins begriindet, dafi die Zeiten mit ihren 
Zeichen und Wirkungen, wenn auch unsichtbar, 
ganz anders ineinandergreifen, als wie sie 
bruchstiickweise und oft zusammenhanglos 
sich dem aufiern Auge und unserm Verstande 
darbieten. Alles hienieden mufi. einmal aus dem 
Dunkel zum Lichte, aus der Verhullung zur 
Nacktheit: Alles, was ihr in der Finsternis ge- 
sagt habt, wird im Lichte gehort werden, und 
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was ihr in den Kammern ins Olir gesprochen 
habt, wird auf den Dachern verkiindet werden." 
Im menschlichen Geschehen und seiner innern 
Verkettung liegt die Forderung des Gerichtes als 
ein unsichtbares Gesetz beschlossen, dem nur 
die innere Freiheit nicht unterworfen ist. Sind 
doch schon die immer wieder ausbrechenden 
Kriege ein Gericht iiber die Damonien und Ver- 
kehrtheiten, iiber den Leichtsinn und die hem- 
mungslose Ichsucht, die Seelenlosigkeit, Sophi- 
sterei und Verantwortungslosigkeit derMenschen. 
Dem verworrenen Begehren und niedern Wiin- 
schen der Vielen kommt die Blindheit der Fuh- 
rer und die Heuchelei der ,,Weisen", Ruhm von 
den Menschen erwartend, entgegen, um in ver- 
hullenden Worten und Gedanken die Mittel- 
mafiigkeit auf den Lebensthron zu setzen. Und 
so wachst sich das Unverantwortliche nur zu 
bald zu einer Macht aus, zu der die damonischen 
Krafte ungeahnt und unsichtbar sich hinzuge- 
sellen. Selbst in unserm Handeln werden wir uns 
der Folgen ja oft erst spat bewufit und strauben 
uns, in den nicht mehr abanderlichen Taten Ver- 
korperungen unserer geheimsten Beweggriinde 
zu sehen. Und doch waren jene schon mit der 
Halbheit unseres Denkens, mit der Oberflach- 
lichkeit unseres Fuhlens, mit der Unzulanglich- 
keit unseres Wollens gegeben. Alle unsere Re- 
gungen sind Keime, aus denen eine Zukunft her- 
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vorwachst: unser Denken und Begehren enthalt 
kommende Taten zerstorende und ausdor- 
rende, oder belebende und erhebende. Jeder un- 
serer Gedanken wirkt auf uns selbst zuriick, 
findet seinen Widerhall in den geheimsten Win- 
keln unseres Innern, uns sehend oder blind 
machend, uns erquickend und begeisternd, oder 
Frische und Unmittelbarkeit vernichtend. Audi 
die richtenden Folgen im Dasein der vielen, 
die dumpf in ihren engen Kreisen dahinleben, 
zeigen sich im geheimnisvollen Gange der Zeiten. 
Einzelne, Gemeinschaften, Volker, Wissende 
und Unwissende, Weise und Unweise, Weitblik- 
kende und Engherzige, Edle undGemeine, Reiche 
und Arme alle sind im Lebensgeheimnis auf- 
einander angewiesen, und in der unerklarlichen 
Auf einanderf olge der Zeiten off enbart sich nicht 
nur alles Tun, sondern auch jede Unterlassung. 
Geist und Gewissen symbolische Ausdrucks- 
weisen fiir konkreteste Wirklichkeit sind der 
deutliche Hinweis auf das im Zusammenhang 
der Zeiten tiefbegriindete, aus der Verbindung 
von niederer Notwendigkeit und erhohender Frei- 
heit hervorgehende Gericht: ,,Dies aber ist das 
Gericht, dafi das Licht in die Welt gekommen 
ist, und die Menschen haben die Finstemis mehr 
geliebt als das Licht; denn ihre Werke waren 
bose, denn jeder, der Schlechtes tut, hafit das 
Licht und kommt nicht zum Licht, damit nicht 
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seine Werke iiberwiesen werden. Wer aber die 
Wahrheit tut, kommt zum Licht, damit seine 
Werke offenbar werden, weil sie in Gott ge- 
wirkt sind." 

Wer sein Gewissen rege und wach halt, wesson 
Seele fiir das menschliche Geschehen nicht abge- 
stumpft ist, mufi oft erschauern im Anblick der 
damonischen Verworrenheit, die uns gespenstisch 
am hellen TagesKchte umgibt. Es gehort unge- 
brochene Glaubenskraf t, geschopf t aus dem Quell 
gottlicher Weisheit, dazu, den sich immer wieder 
verkorperaden Wahnvorstellungen furchtlos ge- 
genuberzustehen. Der im Geiste Wiedergeborene 
erfahrt die Unerschrockenheit, die sonst nur der 
niedern Triebkraft eignet, in neuer Gestalt, mit 
gesteigerter Kraft und doch ohne jeden Trotz. 
Es ist eine Unerschrockenheit, die, nicht angrei- 
fend und zerstorend, in tiefer Ruhe und in un- 
sichtbarer Beziehung zum Gottlichen schopfe- 
risch gestaltet. Wenn der triebkraftige Mensch 
sein Leben im Kampfe hinzugeben bereit ist, 
da er Tod und Leben nicht anders gegeniiber 
steht als das angreif ende oder sich verteidigende 
Tier, so opfert sich der geistige Mensch nicht in 
hassendem und angreifendem Instinkt, sondern 
in gefestigter Stille, die Widerspriiche des Da- 
seins klaren Blickes iiberschauend und nur dem 
Willen Gottes gehorchend. Unerschrockenheit 
ohne Trotz ist nur im Anblick der hohern Welt 
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moglich, durch den Glauben, dafi der Geist, 
auch nach dem Tode seines Tragers, mit leben- 
digster Gegenwartigkeit leben und schaf f en werde. 
Dieser Glaube 1st ebenso entfernt von Fatalis- 
mus wie von fanatischer Starrheit. 

Unvermeidlich 1st das Opfer, das jeder Tra- 
ger des Geistes auf sich zu nehmen hat, eben- 
so unvermeidlich die Lasterung und Zunick- 
weismng des Geistes. Alles aufiere Geschehen, die 
Kampf e und Konf likte mit ihrem oft erschrecken- 
den Ausgang, haben fiir ihn nur eine gleich- 
nisartigeBedeutung; denn der Grand allesaufiern 
Blends ist nicht auf der Oberflache, sondern in 
den verborgenen Tiefen der menschlichen Natur 
gelegen. Wie kann der mit intuitiver Sicherheit 
das Verborgene in den Ereignissen Schauende 
von der Oberflache und dem Bruchteil mehr ver- 
langen, als sie geben konnen: ,,Mensch, wer hat 
mich zum Richter oder Erbschichter fiber euch 
gesetzt?" Erst vom Gottesreiche aus vermogen 
wir die verschlungenen Faden auseinander zu 
wirren, den Unlosbarkeiten der Lebensgegensatze, 
aus denen auch die Ungleichheit in ihren manig- 
fachen Aufierungen entspringt, Losung und Sinn 
zu geben : ,,Hutet euch vor aller Habsucht, denn 
der UberfluR tut es nicht" eine andere Richt- 
schnur durch das Elend, das trotz und mit der 
Kultur besteht, gibt es nicht. Was soil denn dem 
Elend entgegengestellt werden? Der Trieb, zu 
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haufen und zu mehren, beherrscht ja grade den 
Kulturmenschen, der darin den einzigen Sinn 
des Daseins sieht und der sich stels auf etwas 
vorbereitet, das ihm doch unmerklich entschwin- 
det. Wie kann auch die Mehrung des Ubels vom 
Ubel erlosen? 

Unausbleihlich ist das im stillen sich vorbe- 
reitende Gericht fiber die Lebendigen und die 
Toten. Die ganze Geschichte der Menschheit ist 
ja voller Lasterung, und doch konnten wir ohne 
die Wirkungen des Geistes nicht bestehen. Das 
Schwanken zwischen der hohern und der niedern 
Welt gehort zu unserm Wesen: ohne in dieser 
verbleiben zu konnen, empfinden wir doch jene 
als fremd, als aufierhalb unseres Bereiches. 

Das endgiiltige Gericht kann ja nicht in der 
Zeitlichkeit stattfhiden, in der utopische Unge- 
duld, das innerste t)bel des Menschen aufier acht 
lassend, ihr willkiirliches Gericht iiber gut und 
schlecht, iiber reich und arm vollzieht. Nur von 
der Hohe aus kann hell und dunkel, gut und 
bose deutHch unterschieden, sowie das Gericht 
gehalten werden. Es ist aber dann kein starres 
Richten \iber die, die doch oft ,,nicht wissenj 
was sie tun". Das Leben richtet iiber den Tod, 
nicht der Tod fiber das Leben. Am Ende der 
Zeiten wird der unbegreifliche Gegensatz von 
Niederung und Hohe, von Notwendigkeit und 
Freiheit, der durch kein Denken zu losen ist, 
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offenbar werden. In der mittlern Sphare des Er- 
fahrens und Denkens bleiben alle unsere Fra- 
gen nach dem Sinn des Elends, der Krankheit 
und des Todes ohne Antwort. 

Jesus 1st nicht gekommen, die Welt zu re- 
formieren, sondern die Menschen von der tief in 
ihrer ratselhaften Natur wurzelnden, durch keine 
menschlichen Mittel tilgbaren Krankheit zu hei- 
len, die auf dem Leben lastende Schuld von 
Grund aus zu vernichten. Das ist der Sinn der 
Erlosung: 5 ,Denn ich bin vom Himmel herabge- 
kbmmen, nicht um meinen Willen zu tun, son- 
dern den Willen dessen, der mich gesandt hat. 
Das aber ist der Wille dessen, der mich gesandt 
hat, dafi ich nichts verlieren solle von allem, was 
er mir gegeben hat, sondern es auf erwecken am 
jiingsten Tage. Denn das ist der Wille meines 
Vaters, dafi jeder, der den Sohn schaut und 
glaubt an ihn, ewiges Leben habe und ich ihn 
auferwecke am jiingsten Tage." 
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